७ तत्सद्वझणे नमः ® | 
श्रीसवाव्धिमथनमन्दराय नमः । - 
" औमकलगुणविज्ञानमन्दिगय नम; ! 

ग्रथ 


9 


मे 
गीमद्धगषद् | 
2. हि 


RS 


ज्ञानाख्ये तृतीयषट्के 


# पञ्चदशोऽध्यायः # 


ॐ पणमदः पणमिदे एर्णात्मुदच्यते प्रणस्य पूर्णमादाय 
यूणेमेवावशिष्यते ॥ 
३० शान्ति: | शान्ति; !! शान्तिः [[- 
३६६ 


३१६९ - श्रीमङ्गगवहीता [ श्रव्या * (५) 


१ चिदानन्दरूपाय कृष्णायाक्षिष्कारिणे । 
© नमो वेदान्तवेद्याय गुरवे बुद्धिसाक्षिणे ॥ १ 
उ फुछन्दीवरकान्तमिन्दुवदनं वर्हावतसम्रियं, 
“9 श्रीवत्सांकसुदारेकौस्तुभधरं पीताम्वरं सुन्दरम्‌। 
गोप्रीनां नयनोत्पलाचिततनुं गोगोपसघावृत, 
गोविन्द कलवेणुवादनपरं दिठ्यांगभुषं भजे॥२ 
गोविन्देति सदा स्नान गोविन्देति सदा जपः। - 
गोविन्देति सदा ध्यान सदा गोविन्दकीतेनस ॥ ३ 
कुष्णे'रेताः कृष्णमनुस्मर्रन्ति रात्री च कृ्‌ष्णम्पुनरुत्यिता ये । 
ते भिन्नदेहा: प्रविशन्ति कृषणं हविर्यथा मन्त्रहुतं हुताशे ॥ ९ 


ग्रहा | सखे | आज, शीतल मन्द सुगन्ध वायुकी लपट किधरेसे 

चली थारही है हान हो किसी ओर एक पुष्पवाटिका समीपमे उपस्थित है 
` थोडा आगे बढकर अजी हे वह देखो ! सामने एक श्रदूमुतवाटिका ही 

तो दृष्टिगोचर होरही हे जिसके चारों ओर नाना प्रकारके वृक्त अति 
सुन्दर सुहावने मञ्जर, पुष्प और फलोसे लदे देख पडते हैं पर क्या ही 
राश्रय्येजनक लीला है, कि जितने बृक्ष हे सबोंका मूल थाकाशकी ओर 
श्रौर टहनियां नीचे एश्वीकी ओर फैली हुई हैं । अर्थात्‌ सबके 
सब वृक्ष उलटे लटके हुए हैं इन सबोमें दो-दो फल भी लटके 
हैं जिनमें एक श्वेत और दूसरा कष्णवर्णका है जिनसे रस टपक-टपक 
कर शेत और कुष्णवणकी दो सरिताएं बन आगे जा एकसंग मिलती 


श्लोक ॥ ११ श्रमद्गीवद्वीता ` ३१६६ 


हुईं ऐसी शोभा देरेही हैं मानी गंगा और यमुना लहरें लेतीहुई 
औप्रयागराजमे मिलरही हैं । 


इन वृक्षोपर समानरूपसे दो-दो पक्षी एक दूसेरकी ओर पीठं 
किये बेठे हैं । इनमें एक ता चोंच मार-मार कर दोनों फर्लोका रसे 
पीरह्म है ओर दूसरा केवल टकटकी लगाये उसे . देखताहुआ चुप 
साधे बैठाहु है न कुछ बोलता है, न खाता हे, न हिलता है 
और न.डोलता है अधिक क्या कहूं तनक पर भी नहीं मारता | क्या 
ही आश्चर्य है ? किसीसे पूछना चाहिये, कि यह कौनसी वाटिका' 
हे?! और ये ऐसे दृक्ष किसके लगायेहुए हैं! थे दोनों प्रकारके फल 
कया हैं और ये दोनों पक्षी कोन है? कुछ आगे बढकेरे अहा! वह देखो 
दाहिनी ओर महाभारतकी रणभूमिमें रथपर आरूढ श्रीआनन्दू- 
कन्द बजचन्द अर्जुनके प्रति इन ही वृक्षोके फल और पह्तियोंका 
वृत्तान्त कहरहे हैं चलो हमलोग मी चलकर सुनें क्या कहते हैं ॥ ` 


मृ उद्कंमूलमधःशाखमःश्वत्थं प्राहुरव्ययम्‌ । 
छन्दांसि यस्य पर्णानि यस्तं वेद स वेदवित्‌ ॥% 


- पदच्छेदः-- उदव्वमूलमः ( महत्वांव क्षराक्तराभ्याभुच्छित- 
मुत्कृष्ट परेमान्दस्वरूपम बह मूलकारणं यस्य तस । अथवा. सवोस्कृछे 
' बूझणि मूलं यस्य तम. ) अधःशाखम्‌ ( उदुर्घ्वाद्घोधः सोपानस्था- , 
नीया; शाखा इव शाख अव्यक्तमहदहंकार पंचतन्माता पोडशविकार- 
हिरेणयगर्भतरिराट्म्जापतिसुरगन्धर्वासुरनरतिथकृर्थावररूपा यस्य तम » 
अश्वत्थम्‌ ( पिणलम । स्त्रूपेण विनाशरहितया प्रभातपयेन्तमफि 


३१९१ श्रीमद्भगवद्गीता [ श्रध्य ० १५] 

oer 7 त 
न स्थास्यतीति विश्वासानई दाण्मगुरं मायामयं संभारवृक्तस ) अव्य- 
कम्‌ ( अनादिकालपवृत्तत्वात्‌ प्रवाहरूपेण विच्छेदात व्यमरंहितम । 
नित्यम । कालत्तयेऽपिनाशशून्यम ) प्राहुः (कथयन्ति ) यस्य (संसार 
रुपाश्वत्यवरक्षस्य ) छन्दांसि ( ऋगादयश्चत्वारो वेदाः ) पर्णानि 
(पत्राणि ) तम्‌ ( एवम्भृतमश्वत्थवृक्षस ) यः, वेद ( जानाति ) 
सः, वेदवित्‌ ® ( वेदार्थवित्‌ ) ॥ १ ॥ 


पदार्थः ( ऊर्ध्वमूलम्‌ ) उपरको जिसका जड हे तंथा 
(अधःशाखम्‌) नीचे मुंह जिसकी शाखाएं हैं ऐसा जो ( अश्वत्थम ) 
स्वरूप करके नाश होनेवाला पीपलका वृक्ष ( अव्ययस्‌ ) प्रवाहरूपसे 
ओ नित्य ( प्राहुः ) कहागया है ( छन्दांसि) चारों वेद ( यस्य ) 
जिसके ( पर्णाति ) पत्तै हैं ( तम ) तिस वच्तको ( यः ) जो पुरुष 
(चेद) जानता हे (सः ) वही (वेदवित्‌ ) वेदोंका थर्थ ठीक-ठीक 
जाननेवाला है॥ १ ॥ 


भावार्थ:-- श्रीजगतहितकारी गोलोकविहारी मदनमुरारी 
गिरवरधारीने जो पिछले १४ वे अध्यायमें अजुनके तीसरे प्रश्नका याँ 
उत्तर दिया, कि हे अजुन ! मै ही सर्वसुखरूप बहाकी प्रतिष्ठा 
अर्थात्‌ वारतविकस्वरूप हू, जितकी भक्ति कंरनेसे आणी गुणातीत 


हक कर उमर छत त त त की ती < 


छ सपारबरात्य हि मूर्ख वूह हिरिणयगर्भादुयरच जीवां: शाखास्थानीयाः स थे संपार- 
इत: स्वरुपेण निनशनःः प्रवाहरुपेण चाब्ययः स च वेदोकेः कर्ममिः सिच्यते मुहाने 
धिपे झ्येतावान्‌ हि वेदा; ॥ 


श्तो०॥:१ ४ श्नीमज्ठगषद्वीता - ११६५ 


होकर परमानन्द लाभ करताहु् अक्षूयसुखको प्राप्त हाजाता है सी 
5 भक्ति? बिना संसारसे विरक्त हुए नहीं प्राप्त हेंसकती और. जब तक 
किसी वरतुकी भलाई बुराईका पूर्ण बोध न हा तब तक उससे विरक्तिं 
नहीं प्राप्त होसकती । ईंसी- कारण भगवान. संसारको दाँजणर्भगुर बताकर 
अजुनके हंदयमें ससारसे विराग उत्पन्न करानेके तातयैसे इस पन्द्रहवे 
अध्यायमें इस संसारको अश्वत्यवृत्ञका रूप बनाकरे उसे अरसगरूप 
कुठारसे छेदन करवाकरे निज. चरणारविन्दोंकी भक्तिका उपाय बतातेहुए 
कहते हैं कि, [ ऊर्द्रुभलमधःशाखमश्वत्थ प्राहुरूययम ] 
यह जो सम्पूर्ण विश्व एक अंश्वत्थके इक्तके समान है तिसकी जड 
उपरकी ओर है और डालियां नीचेकी ओर फैलीहुई हैं तिसे 
विडाच लोग | श्रव्यय ' अर्थात निल कहते हैं। 7 

अब यहाँ प्रथम यह बिचारनै योग्य है, कि ईस विश्वको 

भगवानले अश्वत्क वृद्वोसे क्यों. उपमा दी.? यदि बृदा ही से उपमा 
' देनी थी तो. अन्य जो .आम, जायुन, शोक, शाल्मली, उदुः 

स्वरे, सेव, नाशपाती इत्यादि , अनेक. प्रकारके स्वादु .फलदायक वरी. 
हैं उनसे उपमा देते । ६ 


.- उत्तर यह है, कि प्रथम तो. अश्वथ सब कमि बिशाल हाता: 
हे जिसका विस्तार अधिक हाता है इसी मकार इस संसारका विस्तार 
अधिक है अर्थात्‌ बझलोकसे पाताललोक पर्यन्त फेलाहुआ, है | दूसरा 
ग्रह, कि आम, जामुन, सेव, नाशपातीके -फल्लोंको मनुष्य मौजर्त 
करते हैँ और अश्वत्यके फर्लोको कोई मनुष्य, भोजन. नहीं” करतां 


३१६६ औमडवद्रीता ` [ भष्या० ११) 
MR तय 2 नल ने टेक मनसाय 
केवल पश पत्ती भक्षण करते हैं । इसी प्रकार संसाररूप वृद्धाके फलों 
को सान्या डि जो पशु पक्षीके समान हैं भोजन करेते हैं कोई 
ज्ञानी इस संसाररूप अश्रत्यवृत्तके फलोंमें जानवूककर हाथ नहीं लगाता 
क्योंकि इसके फल खानेयोग्य नहीं होते केवल देखनेमें फल,पत्त ओर 
डालियां अधिक होती हैं | फिर तीसरा कारण इसे अश्वत्थ कहनेका 
यह भी है, कि यह विशेषकर हर्तियोंका आहार होता है इसी कारण 
अमरकोशादि कोशोंमें इसका नाम ' कुञ्जराशन ' है और मत्त होने 
के कारण इस मनकी उपमा मतंग ( गज ) से है सो यह संसारियोंके मन- 
रूप मतगका थाहारे है यह मन इस संसारके विषयोंको बडी रुचिसे 
भोजन करता है और भोजन करते समय सुखी होता है पर नित्य 
भोजनसे च्राणिक तृत होकर फिर इसीकी थोर दौडता है इसके भोजन 

से कमी तृप्त नहीं हाता इसी कारण इसको अश्वत्य कहते हैं। 


चौथा कारण इसको अश्वत्य कहनेका यह है, कि भश्वत्य 
शब्दका अथे हे-“ कामकमेवातेरितनित्यप्रचलितस्वभावतात्‌ 
आशुविनाशितेन शवोऽपिस्थास्यतीति विश्वाशानहलाच्च मायाः 
मय; संसारबृक्ता: ?? । | 
` ` अर्थे काम्यकमोके पवनसे प्रेरित नित्य डावांडोल दार्ये 
बांये हिलताहुआ चञ्चल स्भाववाला है और शीघ्र नाश हेनेके कारण 
जिसमें ऐसा विश्वास नहीं होता, कि ' शबः ? प्रातःकाल पन्त इस 
कै से रहेगी वा नहीं ऐसा जो. मायामय संसार तिसे अध्वत्प 
कहते ह! 


श्लोक 0 १॥ श्रीमदभगवद्गीता ३१६७ 


अब्‌ वह अश्वत्थवृत्त केसा हे, कि उद्घ्वेमूल अर्थात्‌ उपरको 
` जिसकी जड है अर्थात उलटा वृक्ष है। 
| यदि शंका हो, कि अश्वत्य वृक्षसे जब भगवानने उपमा दी तो 
वृक्षसे उपमा देनेम तो यह दोष आता है, कि संसारम किसी भी वृक्ष 
का मूल उपरको नहीं होता फिर इस वृक्का मूल उपरकी ओर कहकर 
क्यों उपमा दी ! 
` उत्तर यह है, कि प्रायः देखा जाता हे, कि श्रीगगाजीके तटपर 
जो पीपल इत्यादिके वृक्ष होते हैं वे . गंगाजीके प्रेवल प्रवाहसे 
तटके कटजानेके कारण वायुके झकोडोंसे गिरकर उलटे मुंह होजाते 
हैं। बेसे ही यह सैसाररूप अश्वत्यवृद्धा भी अह्मप्रवाहुरूप गंगाके तटपर 
मायाकी वायुके घोर ककोडोंसे चोटे खाकर उलटा होरहा है इसी कारण 
` भगवानने इसको उलटे वृक्षसे उपमा दी है, कि इस संसारका मूल 
` कारेण जो वह महंह॒ह्म सो सबोसे उपर है और उसके नीचे संसार फैला 
. हुआ है इसलिये इसको उलटा कहागया है। इसको उलटा कहनेका दूसरा 
मुख्य कारण यह भी है, कि जिसके विषय भगवान पिछले अध्यायर्म कह 
आये हैं, कि “ सहद्योनिर्महह्य तस्मिन गभ दघास्पहम। सम्भवः 
-सर्वेभूतानां ततो भवति भारत !”(अ० ३४ श्लो० ३) हे भारत! 
भङ्ग जो मेरी योनि है जिसमें. चित्संब्रितरूप बीज डालता हूं तिससे 
ब्क्मादि सब भूतोंकी सृष्टि हती है. सो मंद, अहलोकादि सम्पूर्ण . 
लोकोंसे उत्कृष्ट और ऊंचा हे औरे छे ही इस संसाररूप वृक्षकां 
मूल कारण है इसलिये इस संसारवृक्षको ऊद्ध्व॑मूल कहा । ` 


३६६ शरौमरंगवद्वीता [ भ्रध्या० १५] 
य पल अहम फिज न न कपल 
अब-भगवान कहते हैं, कि “ श्रध:शाखम, ” इस वृद्धाकी सब 
शाखाएँ नीचे मुंह हैं सो कहनेका अभिप्राय यह है, कि तिस 
महदूजहसे नीचेकी ओरे रचनाकी डालियां बढती चलीगयी हँ । 
अर्थात तिस अहारूप मुलसे जिसकी प्रधान शाखा श्रव्यक्त 
है जिस प्रकृतिके नामसे पुकारते हैं । एत्रस्पकार महत्तत्त 
ग्रहका, पांचों तन्मात्राएं, पांचों महाभूत, हिरण्यगभ) विराट्‌, 
प्रजापति, देवगण, गन्ध, असुर, नर, पशु, फ्नी तथा 
स्थावर इत्यादि इसी महह्हझसे उतन्न हैँ अर्थात्‌ चारों खान 
और चौरामीलक्ष योनियां ये सत्र शाखा-प्रशाखा-रूपसे नीचे मुंह 
कैले गयी । अधिक कहाँतक कहूँ इस वृक्षकी शाखाथोंकी गणना 
नही डासकती जव तारांगएोंकी ओर दृष्टि करोगे तो असंख्य योर 
अप्रमाण डालियां नीचे मुंह लटकी हुई देख पडंगी । इसी कारण 
भगवानने इसे “ शघ/शाखम » कहकर पुकारा हे | | 
` अब भगवान इस अशतत्थको “अव्यय? कहरहे हे अर्थात यह भ्रश्रण 
कमी नाशको प्राप्त नहीं हाता निल है शरोर शाश्वत है। क्योंकि जो भ्रनादि 
और नन्त है उसीको अव्यय कहते हैं पर अश्वत्य कहकर अब्यय 
कहना अयोग्य देंखपडता है क्योंकि अश्वत्थ शब्दका श्रथ पहले 
ऐसा करायै हैं, कि श्षेणभँगुर रे नश्वर हानेका कारण एक दिन 
भी जिसके ठहरनेका विश्वास न हो तिसे “ ग्रश्‍वत्थ ' कहते हैं और 
अच इसे झब्यय केहरहे हैं ठो आश्य भौर अब्यय शब्दे आग 
पीके समाने एक दूस प्रतिकूलता हे फिर एकही संसारको ग्रश्‍वतय 
झौरअव्यथ दोनो कहना केसे बनसकता हे? ` 3 


छौक॥ १॥ . भीमडगबदीता ३१६६. 


उत्तरे यह है, कि इस ससारकी स्थिति दो प्रकारसे हे एक खू” 
प्रत; दक्ती प्रवाहत; । तहां खरूप्त; उसे कहिये ज्ञो आरति अर्थात्‌ 
नाना प्रकारकी वस्तुतस्तुऔँके आकारोंकी लिये हुए स्थित है औरे 
प्रवाहतः उसे कहिये. ज्ञो. स्वरूपकरके ती स्थित ल.. हो 
पूर बारम्बार फिर बही तत्व भिन्न २ स्वरूपोर्में उत्पन्न हुआ 
करे अर्थात्‌ ग्रनादिकालसे ज्ञो उन्न होहोकर लाश हुआ करे. | 
तातर्य यह है, कि ज़िसके बनने और बिगडनैका अन्त न ही । सी 
ग्रह सृष्टि ख़रूपत; तो नाश होजाती है पर प्रवाहरूपसे इसका कमी 
नाश नहीं है यह तो उस अविनाशी व्रहममैं, गुप्त घा प्कटरूप्स 
निवास किये रहती है इसलिग्रे भवाहुरूपसे इसकी सदा स्थ्रिति है सी 
वेदमन्त्रोंस भी सिड है- “ सूर्य्यांवनममसी धाता यथा पूर्षमकृ" 
ह्पयत्‌ ” अर्थात्‌ करोमान सृष्टिकी रचना करते हुए घातानै हून 
सुर्य, चन्द्र इत्मादिकी बसी ही रचना करदी जेसी पूर्वमे शरी | 
` इस वेदमन्त्रसे सृष्टिका अनादि हाना तथा अनन्त हाना भी 
सिङ होगया अतएूत्र प्रत्राहरूप्रखे यह सृष्टि अघ्यय है } 

श्व प्रिचारकानोंकी भगवतूके ब्रचनमें किसी मकारेकी शका 
न करके ऐस समझना चाहिये, क्रि अगत्राननै स्वरूप्रकरके तो इसे 
& अश्वत्थ ” अर्थात्‌ नश्वर कहा भौर प्रवाह करके इसे अब्यय 
अर्थात्‌ नाशरहित कहा | 

आगवानके क्रहनेका. सुख्य अभिप्राय "यह, है, कि-यह संसाररूप 
खूद उदर्थ्वसूल, श्रश्रःशाख तथा-ऋषय है अर्थीत्‌ ऊपर जड़ नीचे 
डाल और सरूप करके नाशमान तथा प्रवाह करके अविनाशी है. 

न तोह 


३१७० ्रमङदङ्वीग [ अध्या० १४ | 

दूसरा कारेण इसके अव्यय कहनेका यह है, कि स्थूलरूपसे तो 
यह नश्वर है परे सृद्षमरूपसे परमाणु हेनेके कारण निल है क्योंकि 
जितनी वस्तु हैं ये सब मष्ट हाकर परमाणुरूपे रेहजाती है परमाणुः 
आका नाश नहीं हेता ये परमाणु अलन्त छोटे होते हैं जिनको नेत्र 
नहीं देखसकता । देखो यह जो तुझोर सामने एके कागद रखा हुआ 
हे इसको किसी दीपककी लोमें लगादो तो यह जलकर भस्म होजावेगा 
फिर उस जले हुए मस्मको हथेलियोसे मलडालो तो. यह सारा भस्म 
परमाशुखरूष होकर इस प्रकार आकाशमै फेलजावेगा, कि कुछ भी 
देखनेन नहीं. आवेगा। इसी प्रकार इस सैसारमें सूय, चन्द्र, तासगण, 
जल, पृथ्वी तथा बह्मलोकसे लेकर पाताल प्थन्तके लोकलोकान्तरोंमं 
जितनी वस्तुतरतु तथा देव, गन्धर्व, किन्नर, असुरं, नर, पशु, पक्षी 
इत्यादि हैं सब नाश होकर परमाणुरूपमें हो आकाशमें फेल जायेंगे 
तिस परमाणुको शास्रवेत्ता बुदधिमानोंने अत्रिनाशी और निल्यरूप कहा 
है तहां न्यायशाख्रका प्रमाय है, कि “ दोधृयमानास्तिन्ति प्रलये 
परमाणवः ” ( प्राचीनकारिकामें देखो ) अर्थात स्वयं महाभू- 
तोसे नष्ट होते २ प्रलयकालमें केवल परमाणुरूप रहजाता है तहां 
इनके नष्ट होजानेका क्रम यो हे, कि अलयपयोचिजल अर्थात्‌ प्रलयः 
कालमे जब पहले जलकी वृद्धि होती है तो यह सागर बढते-बढते 
इतना विस्तृत होजाता है, कि सम्पुर्ण एश्वीमणदल्लको अपने उदे 
डाललेता हूँ तर्हा यह पृथ्वी अपनी सब वरतुओंके साथ पानीमें डूब- 
कर ऐसे लय होजाती है जैसे एक घटमें एक छोटीसी लवणकी डली 
गलकर लय होजाती है तसथात्‌ अलयकालकी अरिनिकी वृद्धि होने 


इलो० ॥ १ ॥ श्रीमङ्खवहीता ६१७९ 


ˆ लगजाती है, अर्थात्‌ फिर १२ हों सूथे अपने पूर्ण प्रचण्ड तापसे उदय 
होते हैं जो सागरकी सम्पूर्ण जलराशिको शोषण करलेते हैं । 


तहां पृथ्वी, जल, अग्निके परमाणु एकरूप हाजाते हैं पश्चात्‌ प्रसय- 
'कालकी वायुकी वृद्धि होने लगती है पश्चात वायु इतनी अधिक बढ़ 
जाती हे, कि उस अग्निको शमन करदेती है पश्चात पृथ्वी, जल, अग्नि 
और परमाणु एकरूप हाकर आकाशर्स फेलजाते हैं और सूक्त्मरूपसे 
संदा वत्तेमान रहते हैं, इनका कभी नाश नहीं हाता सो न्यायने 
इसीके विषय कहा है, कि “ प्रलये परमाणवः ? सबकुछ नष्ट हकर 
अलयकालमें परमाणुरूप रहजांते हैं ये ही भिन्न परमाणु निस हैं। तहां 
परमाणुका कोषोंने भी ऐसाही अर्थ किया हे, कि “ पथिव्यादिभूत- 
चतुष्यानां हथणुकानामबयवः सच नित्यः निरवयवः ततः 
क्सिपि सृक्षस नारित ” इस कारण इस संसारको परमाणुरूपसे भी 
भगवानने अव्यय कहा तहां न्यायवाले ऐसा कहते हैं, कि “ प्रलये- 
5तिरथूलस्थूलनाशानन्तरं परमाणुक्रियाविभागपूर्वकसंयोगनाशादिक्रमेण 
हयणुकनाशाचतिष्ठन्ति परमाणवः ” अर्थात्‌ प्रलयकालमे अति- 
स्थुलके नाशहोनेपर परमाणुक्रियाके विभाग होनेसे पहले जो सब 
परमाणुओंके एक संग मिलनेसे डचणुकादि होकर भूतोंकी उत्पत्ति 
हुई थी उनके सयोगका नाश होनेसे तसेरेणु, फिर तिसके नाश हुए 
डयणुक फिरे तिसके नाश हुए परमाणु रहजाता है जो नित्यस्वरूप है । 
फिर जब मगवानकी सृष्टिकी- इच्छा होती हे, तो “ तैरेव 
 यरमाणुमिराखुपादानैधवणुकतरसरेण्वादिकमेण स्थूलक्षितिजलतेजोमस्तः 


१६७२ धीमद्भगवद्वीता [ थ्या १५] 


'सुज्जति परमेश्वर: ” (कुसुमाञ्जलिंः ) सर्थ- तिस परमाणु आदि उपाः 
दानकारणसे प्रथम दोर परेमाशुशौंको मिलाकर छचणुक, फिर तीनं र 
को मिलकर असेरणु फिर बहुतसे त्रसरेणुऔँको मिल्लाकरे चारों 
स्थूल तलको परमेश्वर रचडालता हैं। एवम्म्कार परमाशुंके निल्न 
चवाहके कारेण इस मायामय संसारवृक्षको भगवानने “ ग्रव्ययं ! 
कहा | 


श्वं ज्ञाननी चाहिये, कि जैसे पृथ्वीकी रचना भौरे नाश परमागु* 
शोके संयोग थोरे विभांगसे होते रेहतेहै इसी प्रकार जितने लोकलोकान्तर 
हैं चाहे वे किसी मी तत्नके बने क्यों न हों प्रलयके समथ अपने 
उपरवाले तत्रमे लय होते हुए नष्ट होजाते हैं अर्थात्‌ जिस क्रमसे* 
वे बने हैं उसी मसे नष्ट होजाते हैं। जैस पृथ्वी पहले जलमें लये 
होती है सृय्येमरडल अपने प्रलियके समये पहले वायुम लयहोता है फिर 
आकाशमै लय हाजाता हे ऐसे ही अन्य सब तत्ववालोकी दशा समको | 
ईने सिंडान्तेसि इस सष्टिका स्थूलरूपं होनेसे नवर होना और 
सुइमरवेरूपहोनेसे निं होना सिड है। तहां श्रुति भौ ऐसा ही कहती 
है-+ “ उदेव्वमूलोबाकशाख एपोशेत्य! सनातनः । तदेव शुक्र 
हयं तदेवासतमुच्यते । तंस्मिँोकाः श्रिताः सवे तु नात्येति 
कश्चन एतद्वै तत्‌” ( कंश भ० २ बल्ली ३ श्रुः 9) | 


` चथैन्- इत सेतारहेपे अश्वत्यकुदांका भूल उषरं और इसकी 
शाहाऐ नीचेकी ओर हैं सो यह वृक्ष भवाहरूपसे सनातेम हे यह 
पहले दिखला थे है । इसका भूल जो उपरको है सो क्या है 


'श्हौक | १ ॥  औमडीवद्ीता , ३१७३ 
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` तो कहते हैं, कि“ तदेवं शुक्रस ” वही ब्रह इसका मूल है जो 
शुद्ध है तथा पराक्रम है वही बरह्म है वही अमृत कहाजाता है फिर 
जो श्रुतिने नीचे मुख शाखां कही सो उसे स्पष्टकर कहती है, कि उंसीमें 
नीचे मुंह जितने लोकलोकान्तर हैं सब उत्पत्ति, स्थिति भौर लय 
करके उसीके थाश्रय हैं अर्थात्‌ उसीमें नीचे मुँह लटके हुऐ हैं. ऐसा 
कोई भी नहीं जो उससे उपर होकर वर्तमान हो | 


अगवान संसारको पवेत, सांगर, नदी, बन इल्यादिसे उपमा न देकर 
बृत्तसे ही क्‍यों उपमादी ? तिसका कारण कहते हैं-- वृत्तशब्दका अथे हैं 
“रो i छेदने इत्यस्य घातोः सपूत्यथान्तरथ रूप वृक्ष इति” 
( गोपा ल (तीन्द्र, ) अर्थात जो छेदन योग्य है अथवा जो सदा 
छेदनं हा(। रंहता है । तात्पये यह थह है, कि आत्मज्ञानके तीक्षण 
कुठारसे बै; संसाररूप अश्वत्य छेदन होजाता है जरा, मृत्यु और 
अन्य तापत्रय त्रिशूलेस जिसका छेदन होता रहता हे इस कारण इसको 
` क्त कहते हैं । 
क्षतियोने इस शरीरको भी अश्वत्यवृक्षा कहा है क्योंकि यह 
शरीर भी एक उलटा ही दक्ष है जिसका मस्तक जो मूलरूप है वह 
उपरकी ओर है और अन्य सब शाखाएं हाथ, पांव इसाबि नीचे मुंह 
हैं। इसी कारण इसको भी उलटा अश्वत्थ संमकंना चाहिये श्रुतियोंने 
इसी कारण इस शरीरको चुद ्रझाणडं कहकर पुकारा है । 
हंमृतियां भी इसी मकार कथन करती हैं- “ अव्यक्तसूलप्रभ- 
घर्तरयैवानुभ्रहोरिथितः । बुद्धिसकन्धमयश्चैव इन्द्रियान्तरकोटर; 


६१०४ शरीमद्गबद्रीपी ' [ अष्याः १५] 


महीभृतविशाखश्च विषयेः पत्वांरतथा ।| १॥ धर्माधभैसुपुष्पश्च 
सुखदु;खफलोदयः ॥ २ ॥ थाजीव्यः सर्वभूतनां ब्रहमइचषः 
सनातनः । एतद्ृ्मवनञ्चेव ब्रह्मा चरति साक्षिवत्‌ ॥ ३॥ एत 
च्छिला च भिता च ज्ञानेन परेमासिना । ततश्चात्मगति प्राप्य 
तसमान्लावत्तंते पुनः ॥ ४ ॥ 
अर्थ-- अव्यक्त जो मायाविशिष्ट बह्म सो है मूल जिसका 
ऐसे मूलसे जो उसन्न हुआहै इसी कारण इसको अव्यक्तमूलप्रभवा 
कहते हैं सो अव्यक्त मूल सबोंसे उपरकी ओर है अतएव ऊदध्वेमूल 
कहागया है तिसी अव्यक्तबझके अनुग्रहले इसका उत्थान हुआ है 
तही बुद्धि जो महत्त्व सो ही इस वृत्तका स्कन्ध है क्योंकि इसी 
चुडिरूप महत्तत्वसे सृष्टिकी सब डालियां निकलती हे फिर इन्द्रियोंके 
जो ह्वार हैं वे ही इस दृक्तके छिद्र हैं) १ ॥ 
अब इसको महाभूतविशाखाके नामसे पुकारते .हैं क्योंकि जो पांचों 
मंहाभूत हैं वे हीइस वृक्षकी मुख्य शाखा हैं फिर नाना प्रकारेके 
जो विषय हैं उनही विषयोसे असंख्य पत्रवाला कहाजाता है | फिरे 
धरम और अधम ये दो विलक्षण पुष्प हैं जिसमें फिरे इन ही पुष्पं 
से सुख और दुःख दो प्रकारके फलोंकी उत्पत्ति हाती है॥२॥ ` 
जितने जीवमात्र हैं उनकी जीविको इसी वचसे हें ऐसा 
भह बकमवृ्त सनातन है क्योंकि यह वृक्ष बके आश्रय है औरं 
चिना वृह्मभावके किसी अन्य प्रकार छेदन न हासकता । यहं 


धसास बके नागसे पुकाराजाता है जिसमें चह बरह्म साक्षीके 
समान सदा स्थिर रहता है॥ ३ ॥ 


श्लोक) १॥ श्ीमद्रगद्टीता , ३१७१ 


ऐसे संसारको प्राणी ब्रझमजञानक्रे परम खड्गसे छेदन और भेदन 
करके अर्थात्‌ समूल नाश करके निज आत्मरवरूपको प्राप्त होता है 
जहांसे फिर उसे लौटकरे संसारसागरमें नहीं आना पडता ॥४॥ 

शका--- यह स्मृति भी इस दृक्षको छेदन करनेके विषयं 
कहरही है तथा कठोपनिषद्की श्रुतिका भाष्य करतेहुए अन्य शकर 
इत्यादि महात्माओंने भी इसंक्र छेदन करने ही का अभिप्राय कथनकिया | 
अब यहां शका यह होती है,कि जब इस दृक्षका मूल उस ब्रह्माको कहा 
है तब इसके छेदनके लिये उसी बझज्ञानका कुठार क्यों बनाते हैं ! 
यह केसे हासकता है, कि ब्रह्महीसे अझका छेदन किया जावे ? 
. . समाधान--जेसे लोहसे लोहका छेदन करना संसारमे प्रसि है 
अर्थात तीक्ष्ण लोहके कुठारसे मोटे (स्थूल) लोहके बल्लोंको इकडे- 
टुकड़े करडालते हैं ऐसे ब्रमज्ञानसे ब्र्मकी माया (संसार) का छेदन 
हाजाता है क्योंकि ब्रह्मज्ञान अत्यन्त सृक्तम धाखाला कुठार है और 
न्र्ममाया अत्यन्त स्थूल बह्वी है इसलिये हे वादी ! मैंने तुझको 
लौकिकदृष्टान्त देवर ज्ञानसे मायाका छेदन बतलाया । लो और 
सुनो ! 
बाजीगर जो नाना प्रकारके इन्द्रजालसे लोगोंको मोहता है उस 
के इन्द्र्जालकी पिटारीका पूरा भेद किसी दूसरे विद्वानको ज्ञात नहीँ 
हाता पर उस बाजीगरका जो छोटासा छोकरा सेवक होता है जो 
बाजीगरकी पिरारी अपने कन्धोषर ढोता है वह उस पिदारीके 
संपूर्ण गुप्तमेदोंको जानता है । इसी मकार बाजीगरकी छुरी अपने 
पेटमें प्रवेश करालेता है, शिर कटवालेता है पर उसे किसी मकारका 
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क्लेश नहीं होता क्योंकि उस खेलका भेद वह सब जानलेता है । 
तएव उस महाप्रभु महेश्‍वरकी मायाका भेद केवल उसके निज 
सेवकको ज्ञात रहता है इसलिये उसको संसाररा क्लेश नहीं होता 
बह सैसारको छेदनकर भगवत्पादर्म लीन होजाता है । इसी कारण माहे- 
श्वरी मायाका छेदन बझज्ञानसे होता है ।शंका मत करो ! 

अब भगवान कहते हैं, कि [ छन्दांसि यस्य पर्णानि 
यस्तं वेद स बेदेवित्‌ ] छन्द जो चारों वेदोंके एक लेक्ष मल 
वे ही इस ससाररूप अश्वत्य वृद्ाके पत्ते हैं जो इनकी जानता है 
वही यथार्थ वेदका जाननेवाला है । अर्थात्‌ जैसे वुक्ञकी रक्षा पत्तों 
से होती है ऐसे इस संसारकी रक्ता वेदमन्त्रेसि ही होती हे । यदि 


वेदमन्त्र न होते तो आणियोंके शरीरकी रक्षा लोकिक वा पारलोकिक 
क्किसी उपायसे भी नहीं हाती । 


देखो | इन ही वेदोंके उपबेदमें एक आयुर्वेद हे जिसके हारा 
सर्वेससारमात्रकी जडी वूटियोंका बोध मा होता है। जिनके प्रयोग 
कुरनेसे ज्वर, प्लीहा, खांसी, काश, श्वास इत्यादि रोगोंक़रे कठिन | 
दुःख से प्राणियोंकी रक्षा हाती है । किस समय भोजन, सनान इत्यादि 
करना ? किस समयन करना ? सब बातोंका ब्रीध इन ही त्रेदमन्योते 
हिता है जिसके अनुसार शरीरयात्रा सम्पादन ऋण नेमें आशियोंको 
किसी पूकारका क्लेश नहीं होता पूर्ण रक्षाक़ै साथ निर्वाह करलेता है | 

देखे | कृषिक्राखन्द आकाशकी श्रोर देख मेघमालाके 
भावाहननिमित्त याशिक-पुरुषोके सम्मुख यज्ञ सम्पादन करनेकी 
पाता करे हैं। कण्हू ये याज्षिक, ऋलिज इत्यादि विद्वान यञ्चका 


श्तो०्॥ १॥ शमद्भगवद्गीता है (७७ 


आरम्म करेंगे जिस यज्ञकी पूति करते ही आकाशसणडलमें मेघ” 
भालायोंकी स्थिति हे।जावेगी और वर्षासे इन किसानोकि चेत्रोमे नाज 
उतन्न होंगे जिससे सम्पूर्ण संसारकी रक्ता होगी । इससे सिङ होता है, 
कि संसारकी रक्षा वेदमन्त्रों ही से होती है ) इसलिये भगवावने 
हन्दोंको इस वृक्षके पत्ते कहे । 
एवस्प्रकार मानसिक तार्पोका सी नाश इन ही वेदसन्त्रीसे 
होता है देखो | काम, क्रोध, लोभ, मोह, अहंकार इत्यादि जो मोणि* 
थींके लिये अत्यन्त दुःखदायक हैं इनकी निवृत्ति मनके निरोधसे होती 
है सो मनका निरोध प्राणायाम इत्यादि अनेक अकारेकी क्रियाओंसे 
हाता हे तिस म्राणावामकी शिक्षा वेदमन्त्रो ही से हाती है। इससे सिद्ध 
हाता है, कि वेद मन्त्रों ही के हारा मानसिक दुःखोसे मी रक्षा होती है। 
परलोकमें भी इन ही वेदमन्त्रों द्वारा रक्षा होती है अर्थात वेदकी 
आज्ञानुसार यज्ञोको उत्तम रीतिसे सम्पादन करनेसे प्राणी पारलौकिक 
सुखोको प्राप्त होता है । इन ही कारणुसि भगत्रानने वेद्मन्त्रोंको इस 
वृक्तके पत्र कहे | 
` बच भगवान कहते हैं, कि“ यस्त वेद स वेदवित ” जो इस 
व्रच्चका जाननेवाला है वही वेढोंका जाननेवाला है अर्थात्‌ इस संसार 
रूप वृक्षको जो यथार्थलपसे जानता है हुँवही वेवोंके यथाथ अथेका 
ज्ञाननेत्राला £ वेदवित्‌ ” कहाजाता है | 
वेदाथ क्‍या है ! यहां वरन करदिया जाता है-- 
४ संसारंबृत्र्य हि मूलं नह हिरणयगर्भादयश्व जीवाः शाखा- 
स्थानीया; सच संसारवृक्षः स्वरूपेश विनशवरः भवाहसूपेण 
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चाव्ययः स च वेदोक्तः कमैमिः सिच्यते वू्ज्ञानेन छिद्यत इत्ये- 
तावान हि वैदाथः ” 


रथ इस संसारंृक्षका मूल ब्रह्म है हिरणयगर्भादि 
जितने जीव हैं यै सब शाखा है सो जो ऐसा संसारबक्ष है 
वृह स्वरूप करेके नाशमान है पर प्रवाहरूपसे अविनाशी है सो 
वेदोक्त कमौके हारा रक्षा मी पाता है थोरे ब्रह्मज्ञानसे कटक गिर 
भी जाता है तासये थह है, कि जहाज्ञानसंयुक्तमगवक्नफ्तः इस 
संसारसे विलग हो भगवत्स्रूपमें मिलजाते हैं इतना ही वेदार्थ 


है ॥१॥ 


'अघ भगवान इस दृच्तके अवान्तर अवयवींकी कल्पना दूसरे 
प्रकारेस करते हैं और ऊद्ध्वंमूल हेनिके कारण इसमें क्या विल" 
चणा है सो सी दिखलाते हैं-« 


घु अधश्चोड़ प्रमृतास्तस्य शाखा, 
गुजप्रदद्वा विषयेप्रवाला: । 
अधश्च मूलान्यनुसंततानि, 
कर्मानुबन्धीनि मनुष्यलोके ॥ २ ॥ 
पदच्छेदः तस्य ( संसारवृत्तस्य ) गुशप्रइृद्धा: -सत्व- 
रजस्तमोभि; स्थूलीकुता: | प्रकर्षेण वृद्धि गता वा) विषय प्रवालाः 
( विषयाः शब्दादयः प्रवाला नवपल्लवा यासां ता; ) शाखाः, अघः 
( मतु्यलोकमरंभ्य चीचिपयेन्तम्‌ ) च, उद्वम्‌ ( मनुष्यलोकमा- 


( भूलोके ) कर्साचुबन्धीनि ( धर्मीधमलञद्षाणमतुबन्धः पश्चाज्ञावी येषां 
तानि ) मूलानि, अधः, च [ उद्ध्वैम ] अनुसंततानि ( विरू? 
ढानि । अनुस्यूतानि । अनुप्रविष्टान ) ॥ २ ॥ 


पदाथ:-- ( तस्य ) तिस ससारवृक्षकी ( शुणप्रवृद्धाः ) 
सत्व, रज और तम तीनों गुणोसे पुष्ट होतीहुडे { विषयप्रवालाः ) 
शब्दादि विषयरूप कोमल पहुचरोंसे शोभित जो ( शाखाः ) बहुँत॑सी 
अवान्तर अर्थात्‌ शाखाभशाखाएं ( अधः ) नीवेकी ओर (च ) और 
( ऊदुष्बेम्‌ ) उपरकी ओर ( प्रस्ताः ) फैलीहुई तथा ( मनुष्यं 
लोके ) इस मनुष्यलोकमे ( कर्मानुबन्धीनि ) धर्म, अधर्म, पाप; 
पुणय कमोसे अनुबन्ध कियेहुए जो उसके ( मूलानि ) छोटे-छोटे 
` मूल हैं सो भी ( अधः ) नीचे मुंह (चे) ओर ( उद्ध्वेम्‌ } 
ऊपर मुंह ( अनुसंततानि ) एक दूसरेके साथ बडी इढतासे जकडे 
हुए हैं ॥ २ ॥ 

भावार्थ;---- पहले भगवान इस सैसाररूप बहत टैदांका' 
विस्तार तथा इसके मूलको ऊंदर्ष्वपुख दिखलातेहुए. संक्षेपसे इसका 
परिचय देचुके हैं अब फिर उसी वृक्षके दूसरे अंगोंका थोर उसके 
श्रवान्तर मूलोंका वशेन करतेहुए कहते हैं, कि [ अधश्चोई. 
प्रसृतास्तस्य शाखा गुणप्रदद्वा विषयप्रवालाः] यह जो 
संसाररूप अश्वत्य वृक्ष है तिसकी बहुतसी शाखाएं नीचे शौर उपरकोः 
फलीहुई हे. तथा ये शाखाएं केसी हैं ! तो सतव, रज और तम इन 
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तीनों गुणोंसे वृद्धि पायीहुई हैं और जिनमें विषयरूपी पल्लव लगेः 
हुए हैं अर्थात जैसे बरगद इत्यादिके वृक्षोंमे प्रायः देखाजाता है, कि 
बहुतसी छोटी ३ शाखाएं इधर-उधर चारों ओर 'फेलती चली 
जाती हैं इसी प्रकार इस वृक्षकी भी शाखाएं ऐसी फलीहुई हैं, कि 
जिन शाखाद्योकी गणना गणितसे बाहर होजाती है । सो ये सब 
कैसी हैं, कि “ गुशप्रवृद्धाः ” सत्र, रेज और तम तीनों गुणों 
करके वृद्धिको प्राप्त हेरही हैं । जैसे दृक्षकीं शाखाएँ जलके सींचनेसे 
बढती हैं और शाखोपशाखं। देतीहुईं चलीजाती हैं इसी प्रकार इस 
बुच्की शाखाए तीनों गुणरूप जलके पटायेजानेसे बृद्धिको प्राप्त हाती हैं| 


सबसे प्रथम तो यह विचारने योग्य है, कि जो प्राणी जिस लोकर्म 
निवास करता है उसी लोकसे अर्थात अपने लोक और अपने शरीर 
की उपाधिस अंध; और ऊद्ध्वेका विचार करता है। जैसे मंत्युलोक 
वाले इन्द्रलोककी उदृध्यै और पाताललोककी अपनेसे अधोमामे 
बताते हैं पर पाताल लोकवाले इसं मृत्युलोकको उंदृध्व और स्व: 
लोकवाले इस मृत्यु लोकको आधेः बतावेंगे । इसी अकारं वृहस्पति" 
लोकवाले इन्द्रलोकको नीचे और प्रजापति लोकको ऊपर बतावेंगे फिर 
पूजापति लोकवाले इन सब लोकोंको अपनेसे नीचे बतावेंगे । 


मुख्य अभिप्राय यहे है, कि जो जहां रहता है वह अपने ही 
स्थानसे थध चौरे उद्व्यैका विचार करता है सी भगवान इस समय 
इसमत्वेलोकम रेथपरे आरुढ अजुनस बाते कररहे हैं इसलिये यहाँ 
अध शौर उदृध्वेका विचार इसी भूलोकसे समझना चाहिये । 


सलोन ॥ २॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३१८१ ` 

इसलिये इस पृथ्वीसे नीचे पाताललोक पर्य्यन्तकी शाखाएं अधोमुख 

केहीजावेंगी और अन्तरिलोकसे ब्रलोक पर्य्यन्तकी शाखाएं उदू्ध्व 
कही जावेगी । 


अब यहां सवसाधारणके बोधनिमित्त उन शाखाका वर्णन 
किया जाता है जो अधोमुख हैं । सुनो ! इस भूलोकमें सबसे श्रेष्ठ 
ओर अथमशाखोएँ मनुष्य योनि है तिंसकी और भी कई प्रकारकी 
शाखांप्रशाखाए रजोगुणरूप जलसे सींचीजाकरं पुष्ट होरही हैं । केसें 
सींची जाती हैं ! सो दिखलाते हैं--- जब रजोंगुणकी वृडि होती है तो 
कामं जौ-इस गुणका सबसे श्रेष्ठ और वलवान पुत्र है प्रवल होता 
हे उसकी प्रवलता पुरुषको स्रीसे मिलादेती है तिससे रेतसिंचन होकरें 
फिर दूसरी खी वा पुरुषका जन्भ होतां है फिर वह बढता हे फिर उसी 
प्रकार रेतसिंचन करता हुआ वृद्धिको प्राप्त होता है तथा अनगिनत 
शरीरोंकों उत्पन्न करडालता है इससे प्रसक्त देखनेमै आता है, कि इस 
एक योनिकी न जाने कितनी शाखाउपशाखाएं होजाती हैं । लो और 
सुनो ! 

इसी मनुष्यशरीरमें तमोगुंणकी जब वृद्धि हाती है तब निकृष्ट याचः 
शशाकि करेनेसे बह मनुष्य पतन होकर ' अघः ' इससे नीचेवाली शाखार्म 
जन लेता है अर्थात पंशु, पत्ती; कीट, पतंग इंयादिकी योनियाँको माप्त 
होता हैं। सो श्रुति मी कहती है--“ ॐ अथ य इहं कपयचरणाम्यासोः 
ह यते कपूयां योनिमापथेरेद योनिं वा शूकरयोनि वा चाण्डा” 
लयोनि वा ” ( छां* उत्तन प्रपा श्रुः ७) 


६१६१ शरीमद्धगवहीता 558. 


अर्थ-- जो मनुष्य इस लोकमें अशुभ और निकृष्ट आचरण 
वाले हैं वे निकृष्ट कूकरे, शूकर तथा चाणडालादि योंनियोंमें उत्पन्न हेते 
हैं। इस श्रुतिका मुख्य अभिपाय यही है, कि तमोगुणके जलसे सीची हुई 
ये डालियां कूकर, शूकर योनियोंसे विस्तारको प्राप्त होती हुईं भ्रन- 
गिनत अशुभ योनियोंको प्राप्त होती हैं ये ही नीचेवाली शाखाएं हैं 
जो एवम्प्रकार तमोगुणके जलसे वृद्धिको पारही हैं । इसी रीतिसे 
चौरासी लक्ष योनियोंकी अघोमुख शाखाएं विस्तारको प्राप्त हे 
रही हैं । 0 भि 

फिर जब सलगुणकी बृद्धि होती है तब वही मनुष्यरूप शाखा 
सलगुणके जल्ेस पुष्ट होतीहुई बिस्तारको प्राप्त होती है। अर्थात प्राणी 
अग्निम, ज्योतिशेम इत्यादि यज्ञोंके सम्पादनसे देव, पितरे इत्यादि उप 
वाली शुभ योनियोंको आप्तं होता है तहां नाना प्रकारके सुखो 
भोगता हुआ देवलोकसे भी उपरके लोकोंकी ओर चढता है । 


यहातक तो “ गुशंभवृद्धाः ” अर्थात ये डालिया संल, रज और 
तम तीनों गुणरूप जलसे केत नीचे उपर विरतारको प्राप्त होत है? 
दिखलादीगर्यी । अब भगवान कहते हैं, कि * विषयप्रवालाः ? 


ईन डालियोंमें विष्यरूप नवीन पल्लव अकुरित होकर बढे सुहायने 


श्र सुन्दर देख पडसे हैं। > 
"तासे यह है, कि अस २ विषयोदी चाह बढती जाती है 


तैसे २ शाखाओंकी वृद्धि होती जाती है सो ये विषयरूप. प्रवाल इस 
शरु शाखसे आसार उसेन होते 


सारख श्वी 


शी०॥१॥ ` श्रीमद्षवद्दीती - `. . - ३१८३ 


रहते हैं इसी कारण इनकी रुकावट नहीं होसकती क्योंकि अज्ञानी 
जीवको तो ये प्राणसे भी अधिक प्रिय हैं इसी कारण विषयी बार २ 
जन्म लेते ओर मरते रहते हैं । 

अन्न भगवान कहते हैं, कि [ अधश्च मृलान्येनुसंततानि 
कर्मानुबन्धीनि मनुष्यलोके ] इस मनुष्यल्लोकमे इस दृक्षेके 
बहुतसे मूल भघोसुख हेकर एक दूसरेके साथ शुंथे हुए हैं और कर्मानु- 
न्धी भी हैं अर्थात धर्म श्रध्रूप्र कमोके करनेके पश्चात जो फल बृद्धिको 
आप्त हों उन ही को कर्मानुबन्धी कहते हैं | अतएव भगवाचने इस मनुष्य 
_ झीकको कर्मानुबश्थी कहा क्योंकि कसीहीके हारा. इसके मूलोंका एक 
` दुसरेसे लिपटजाना प्रत्नक्ञ देखाजाता हे । जैसे साधारण वृ्षोके नीचे 
` भनेक छोटे-छोटे वृक्ष थल्ले बांधकर फैल जञाते हैं इसी प्रकार यह 
मनुष्यलोक भी कमोसे बंधा हुआ प्रथम कुछ कमे आरेम्म करता है 
फिर रागदैषके सम्वन्धसे इसमें शुभाशुभ बासनाएं उत्पन्न होती हैं 
बै ही वासनाएँ इसके अनेक मूल हैं जो अधोमुख हैं । 

शंका-- पहले तो भगवानूने इस सैसारेरूप वृका मूल ऊपर 
कहा अब नीचे क्यों कहते हैं १ 

समाधान--- पहले भगवानने इस सम्पूर्ण संसारंको एक वृक्ष 
मानकर इसका मूल मायाविशिष्ट अझ कथन किया सो मुख्य मूल है 
सब इसके अवान्ता मूलोंका वन करते हैं जो वासनारूप हैं। 

तात्प यह है, कि वासना ही नाना प्रकारकी योनियॉमे फिरानेका 
मूलकारण है सो नीचे इस मनुष्यलोकमें है इसी कारण भगवानने 
इन अनेक प्रकारके वासनारूप मुलोंको अधोमुखकहा । | 


३८२ श्रीमद्भगवद्गीता [ अव्या" ११] 


साधारण वरगदके वृक्षोंके नीचे देखाजाता है, कि बहुतेरी 
शाखाएं बढते २ नीचे मुह जब अधिक फैलती हैं तो बे पृथ्वीसे 
लगकर फिर एक दूसरा मूल बना लेती हैं तहांसे फिरे दूसरे वृक्षका मूल 
बघता है। इसी प्रकार इन प्राणियोंके शरीररूप वृक्षके मूल थनगिनत 
एक दूसेरसे गुंथे हुए हैं क्योंकि ये सब मूल कर्मानुबन्धी हैं अर्थात 
कमेही है अनुबन्ध जिसका, अनुबन्ध कहिये लेगातारेके सम्बन्धको 
अर्थात्‌ जैसे बटसे ब्रीज फिर बीजसे बट एवम्प्रकार बटबीजका सम्ब 
न्घ अनुबन्धी कहा जाता है क्योंकि एकेक पश्चात दूसरा 
वृत्त होता चला जाता है ऐसे यह मलुष्यशरीरकर्मा- 
नुबन्थी है अर्थात्‌ एक शरीसमें कर्म करेता है फ़िर उससे दूसरे शरीर 
उसन्न होकर कमहीका सम्पादन करता है एवम्प्रकार एक कर्मसे दूसरा, 
दूसरेसे तीसरा और तीसरेसे चौथा कम विस्तारको पाता हुआ 
इस जीब्रको बांधता ही चला जाता है इसी कारण इसके मूलको 
भगवानूने कर्मानुबन्धी कहा । सो कर्मानुभन्धी कहां हे? तिसकै उततर 
भगवान्‌ कहते हैं, कि “ मनुष्यलोके ” इसी मनुष्यलोकमें है क्योंकि 
इस एथ्वीपर तो कर्म करनेका अधिकार केवल मनुष्य ही केः शरी. 
रमे देखाजाता हे सममव है, कि अन्य शरीरौमिं भी अर्थात्‌ लोकः 
लोकान्तरीम जो नाना प्रकारके शरीर हैं जिनकी हमलीग नहीं देखते हैं 
इनमे भी की करनेका अधिकार हो तो हो । इसलिये हमलोग यों नहीं 
ह्स्ते, कि देवल भनुष्य लोक ही कर्मानुबस्धी है। अन्य लोकोंका 
कर्मानुबन्धी ह्वाना अपरोक्ष नहीं, परो है ॥२१॥ 


` है ॥ ३, ४॥ श्रीमदभगवद्गीता ६९८९ ः 


_ 


अब सवान इस सेसाररूप वृक्षके यथार्थ तत्रोंको तंथा इसके 
। अधर्थ रूप झरे गुणोंको अनिर्वचनीय कहकर इसके छेदनका उपाय 
कथन करते हँ--- 


मू०-- न रंपमस्येह तथोपलभ्यते, 
_ नान्तीन चादिं च सम्प्रतिष्ठा ! 
अश्वत्थमेनं सुविर्‌ढमूल- 
मसङ्गशेण हढेन छित ॥ ३ ॥ 
ततः पदे तत्‌ परिमागितव्य॑, 
यस्मिन्‌ गता न निवर्तति भूयः | 
तेमेवचाद पुरुषं परपद्य, 
यतः प्रवृत्ति: प्रसुता पुराणी ॥ ४ है 
पदच्छेद-- इह ( सँसार ) अस्य ( ससारददास्य ) 
पम ( सम्पग्दुशा वन्र्यमाण्माकारस ) तथा ( तेनेव अकेश) 
न, उपलम्यते ( गम्यते दृशयते ) अन्तः ( नाश; ) न, च; 
आदिः ( आरम्भः । उत्पत्तिः ) न, च, सम्प्रतिश ( संस्थिति; ) 
'न, सुविरूढमूलम ( सुष्ठु विरूढानि सुदृढानि मूलानि यस्य तस्‌! 
'चड्मूलम । हढ्तरमूलम, ) एनम ( यथोक्तम )अश्वत्थय ( सैसा- 
इपिप्पल्ततरुस ) इडेन ( गुरुशाखवाक्येपु इछदिश्वालेन 4 प्रस्थात्मा- 
मिमुखनिश्वयहढीकृतेन ) असगशख्रेश ( सँगविसेधिवैरोग्य पुत्रः 


'विततलञौकैष्णात्यागरूपं तदेवशरत वेच ) हित्वा ( समूलमुच्छिय ) 
8०२ 


- ११२६ श्रीमञ्गगबङ्ीवा '[ अध्याय ११] 


तत: ( सेसारेद्दाच्छेदनात पश्चात ) तत, पदस्‌ ( श्रुतिप्रसिङ कैव 
ल्यम्‌ ) परिमागितव्यम ( अन्वेष्व्यम्‌ ) यस्मिन, गताः (रिष्ट) 
भूयः ( पुनः ) न निवर्तन्ति ( नावतन्ते ) च थतः ( यस्मात 
पुरुषात ) [ एषो ] पुराणी ( चिरन्तनी ) प्रवृत्तिः ( मायामयेद्ध- 
जालरूपा सृष्टिपरम्परा ) प्रसृता ( निःसृता । विस्तारं गता ) तम, 
आग्यम्‌ ( सर्वशरीरस्थितम पूर्शसब्चिदानन्दरवरूपम्‌ । सबेरमात 
कार्यकारणात पुरा आस इति पुरुषः तम्‌ ) एत्र ( निश्चयेन ) प्रपथे 
( शरणं ब्रजामि )॥ ३, ४ | " 
पदार्थ:-- ( इह ) इस देहमें ( अस्थ ) इस संसाररुप 
वृक्षके ( रूपम ) रूपको ( तथा ) जिस पकार कथन कियागया है 
वैसे ( न उपलभ्यते ) कोई भी नहीं जान सकता ( न ग्रन्तः ) 
न तो इसके अन्तको ( च) फिर (आदिः न) न इसकी 
उतपत्तिको ( च ) तथा ( सम्प्रतिष्ठा न) न इसकी स्थितिको 
कोई जानसकता है ( सुविरूढमूलम्‌ ) अत्यन्त दृढ सूलवाले 
( दनय, अश्वत्थम्‌ ) सो इस अशवत्यतृत्तको ( द्वेन) अत्यन्त दुद 
.( ग्रसंगशत्रेश ) वैराग्यरूप शस्नसे ( छित्वा ) छेदन करके 
(तत; ) पश्चात्‌ ( तव पद्म ) वह वैष्णव परमपद ( परिमा 
'भितश्यम ) ढूढने योग्य है ( यस्मिन्‌) जिसर्मे ( गता; ) प्रवेश 
.करनेवाले ( भूयः ) फिर ( न निवत्तेन्ति ) इस संसारमै लौटकर 
भरही आते ( च) फिर वह पद कैसा है, कि ( यत; ) जहांसे 
( पुराणी ) प्राचीन ( प्रवृत्ति: ) सृष्टिपरस्परा ( पूसृता ) 
रैज्ञकर विरतारको माप हुईं है इसलिये ( तम्‌) तिस ( आयम ) 


रतौ० ॥ ९, ४ | श्रीमद्रविदीती ११६७ 


स्टिक भूले कारण ( पुरुषम्‌ ) परमपुरुषकी ( एव ) निश्चय 
करके ( प्रपद्य ) में शरण होता हूँ ॥३, ४ ॥ । 

भावार्थ :-- श्रीआनन्दकन्द -कृष्णचन्द्रने जो इस सेसारको ` 
अश्रत्य वृक्षसे उपमा देकर इसकी शाखाओंका ऊपर नीचे फैलजाना 
चर्जन किया तिसे थधाधरूपसे जानना यहाके लोकनिवासियोंकों दुलभ 
है इसी वार्ताको रपष्टरूपसे कहते हुए तथा इसके छेदनका उपाय बताते 
हुए कहते हैं, कि | न रूपमस्येह तथोपलभ्यते नान्तो न चादिनँ 
च सम्प्रतिष्ठा ] अर्थात पूर्वकथनानुसार न इसका रूप पायी 
जाता है, न इसका अन्त, न आदि औरे न स्थिति पायी जाती हे । . 
अर्थात्‌ इस सेसारमै रहनेवाले जो भरात्मज्ञानरहित हैं वे यद्यपि देखने 
में भनुष्यशरीर धारण किये हुए अपने संसारी व्यवहारोंमें बडे चतुर 
देखे जाते हैं और अपनी चुडि, चतुराई, साहस, वीरता 
तथा पूर्वजन्माजित संस्कारके प्रभावसे सम्पूर्ण पृथ्वीमण्डलका नरेश 
बनकर सहसों मनुप्यांको भ्रकुटिविलाससे दाये बाथ करसकते 
हैं, इतना ही नहीं वरु व्योमदान बनाकर आकाशमै उड सकते 
हैं, जलयान बनाकर सात समुद्र पार जासकते हैं और चौसठ 
कलाओंसे पूर्ण हो परम पूज्य कहेजासकते हैं परन्तु एक 
भ्ात्मज्ञानसे रहित होनेके कारण इस. संसाररूप वृत्षको शाखा उप- 
शाखायोका तथा इसके यथार्थ मूलका जैसा रूप है बैंसा ठीक-ठीक 
नहीं जान सकते हैं । सो मंगवानका कहना यथार्थ ही हे क्योंकि इस. 
पृथ्वीपर रेहमेवांलोंको सुयशोक, चन्लोक, इन्द्रलोक, बझ 
लोक इत्यादि लोकोंको कुछ भी बोध नहीं हासकता क्योंकि ये ही 


६१८८ श्रीपडगवदीता ` _ ब्वा १५] 
MNS bn हा 
जोकलोकान्तर इस वृज्ञेकी शाखा कहेंगये हैं । सो साधारण संसारी. 
पुरुष विष्के फकोडोसे मारा हुआ इनके यथार्थ, रूपको नहीं जान: 
सकता वह तो केवल इतना ही सभकता है, कि स्मे और चच एक 
गोलमोल चक्कर समान आकाशमें चपटे हुए पूबैसे पश्चिम दिशाको 
दौड रहे हैं तथा ये तारागणं छोटे २ हीरे मोतियोंके सदश आकाशकी 
चादरमें जडे हुए हैं, पर वे यह नहीं जानते, कि इनका यथार्थ रूष कैसा. 
है! इनमे कैसे २ जीव निवास काते हैं? वे क्या खाते हैं ! क्या पीते. 
है! केसे चलते हैं? कैसे बेठते हैं और केसे सोते हें! ईन अब विचा” 
(मे योग्य है, कि जब प्रक्ष रचनाओंका घोध इन मलुष्योंकों नहीं: 
है तो इन्द्रे, अह्मलोक इत्यादि लोकलोकान्तर जो दृष्टिसे बाहर हैं 
उनको आनना तो ऐसे प्राणियोंके लिये सवध्रकार दुर्लभ ही है। इसी' 
भकार इस पृथ्वीकै नीचे जो अतल, वितल इत्यादि सात लोक हैं वें 
भी दृष्टिगोचर न हेनेके कारण नहीं जाने आसक़ते। इसी कारण भग” 
वानने अजुनके प्रति कहा, कि इस संसाररूपवृञ्ञकी शाखा उपशाखा" 
का बृत्तान्त पूर्णप्रकार किसीको ज्ञात नहीं होता अंतएव इसके 
यथार्थ रूपको कोई नहीं जान सकता क्योंकि जब इसकी शाखा उप“' 
शाखायोका ही बोध मही होता तो इसके सूतक पहुंचना अत्यन्त 
ही कठिन हे इमी कारण इसके जाननेकै लिये पूण पुरुषार्थकी आवश्य" 
कतां है नहीं तो एक डालको पकड़े हुए उलटा लरका हुआ शुक जैसे: 


परम वलेशको पाता है ऐसे इस म 
केशको प ईस एश्वीलोकमें उल्टा लटका हुआ 
प्राण परेम बलेको पाता 


दे है जब किसी कृपाभय गुरुढारा इस 
सके यथाथे रूपका बोत्र हाजाता है तथ ही प्राणी सुखी होता दै ।.: 


श्लो० ४ ३,४३ शरीमट्ंवद्गीती २9२ ६१८ ै 


यदि ऐसा कहे, कि. वेदेकि दारा विज्ञानशास्त्र इत्यादिके 
जाननेसे. प्राणीको सातों लोक उपर और सातों लोक नीचेका यथार्थ बोध 
होंसकता है तथो योगवलकी सिडिडारा सब लोकलोकान्तरोंको देखः 
संकेता. है, इन्द्रलोककी अप्सराओसे वार्चालाप कर सकता है तो 
फिर भगवानूने ऐसा क्यों कहा, कि “ न रूपमस्येह ” इस संसारमें 
इंसके रुपको कोई नहीं आन सकेता तो उत्तर यह है, कि इसके 
पंसृतरूपकों जानना साधारण बोध है हाँ! इतना तो अवश्य कह 
सकते हैं, कि साधारण शज्ञानियोंले योगीने सिडिडारा कुछ -विशेषं 


जाना पर -यह जानना बहिमुख है यथार्थ जानना नहीं है यथार्थ बोध 
बिना आत्मज्षानके नहीं होसकता क्योंकि जिस संसारवृक्षके जानने 


की प्राणी चेष्टा करेगा । उसका रूप तो अलेग रहे वरु 
“ नान्तो न चादिर्न च सम्प्रतिष्ठा ” न तो इसका 


कहीं अन्त है, न आदि, है और.न कहीं स्थिति है इसी कारण बडे २. 
बुद्धिमान्‌ इसके जाननेमै असमर्थ हैं यदि जानने चलते हैं तो केवल 
आकार मात्र देख पडता है पर यथाथम कुछ हाथ नहीं भ्राता । क्योंकि 
यह संसार कोई सचमुच वृक्षके समान ाकारवाला नहीं है भगवा- 
नने जो इसका बर्णन किया है सो केवल मायाका वर्णन किया 
है अस खप्नमें जो प्राणी गम्धर्वनगरको देखता है वह देखते २ नष्ट 
हाजाता हे ऐसे यह सँसार दृष्टनष्ट है अर्थात्‌ देखते २ नष्ट होजाताहैं 
फिर जो वस्तु देखते-देखते नष्ट हाजाया करे उसका आदि, वा 
अन्त वां मध्य केसे कहा जावे ? जैसे गुगतृष्णाके जलकी 
कुछ भी स्थिति नहीं है, इसी प्रकार इस मायामय सेसारवुंक्षके थादिं 


११६४ औमडगवद्वीता [ अध्याय ११] 


मिय म मनि 
यन्तझा कुछ भी पता नहीं है । हां ! मध्यमे जब तक यह शरीर 
है तबतक कुछ बनाबनाया देखा जाता है सो भी केवल भ्रम है 
यथाथ कुछ मी कहीं नहीं है। त 
यदि थोडी देरकेलिये इस मायामय संसारवृक्षके आधारको कोई 
सत्य मान भी लेवें तथापि कोई ऐसा नहीं कहसकता, कि इस सुष्टिके 
आदिको उसने देखा है अथवा अन्तको देखा है हां ! एक क्षणमात्र. 
केलिये जो व्तमानकालमे नाना प्रकारकी वस्तु जैसे सूथ, चन्द्र इत्यादि. 
को देखरहा है सो भ्रम करके देखरहा है थोरे इसी भूमात्मकज्ञानसे ; 
ऐसा कहनेमें आता है, कि [ ग्रश्वत्थमेने सुविरूढमूल 
मंसङ्वशस्रेण हढेन छित्वा ] इस परम इृठ्मूलवाले अश्वत्यको 
असंगरूप कुठारसे काटकर अर्थात यह जो संस्ताररूप पीपलका वृक्ष है सो 
बहुंत इढभूलेवाला है और जबतक श्रज्ञान बनाहुआ है तबः 
तक चाहे सहसों कुठारोंका प्रहार इस वुक्षकी मूलपरे करो इसका 
नाश नहीं होसकता जैसे स्वप्नमें किसी वृक्तकी जडमै -कुठार मारो 
करो पर बिना जागे उस वृक्षका छेदन नहीं हासकता । [ 
" . हैती प्रकार अबतक अज्ञानता है तबतक यह वृक्ष न कट 
सकता है, न जल सकता है वरु जैसे-जैसे अज्ञानता बढती जाती है 
ओर संसारी प्राणी इसमें लिप्टता जाता हे तैसे २ इस वृक्षका मूल औरे 
भी हे होता चल्लाजाता है इसी कारण भगंवानने इसको “ सुवि- 
सुढमुलस्‌ » कहकर पुकारा है । 
जल हैं कि जो 'भूठमूठ इतना दृढ हारहा है, कि जैसे 
त भूठमूढ निद्रित. प्राणीके गलेको टीप जाता है और. 


श्जोक ॥ ३, ४ ॥ श्रीमड्भगवृद्वीता ३१६१ 


प्राणी भूठमूठ बिना किसी प्रेतके दुखी हाजाता है सो बिना जागे 
दुःख दूर नहीं हाता । 
` ` इसी पकार अज्ञानरूप भेतने मायारूप निद्रामें सोयेहुए 
जीवोंके गल्लोंको टीप रखा है । 
. _ प्रमाण श्षुः-- “ न तत्रस्था न रथयोगा न पन्थानो भवः 
न्त्थ रथाच. र्थयोगाद पथः सृजते न तत्रानन्दा सुदः प्रसुदः 
सृजते न तत्र वेशान्ताः पुष्कस्णियः. खवन्त्यो भवन्त्यथ वेशाः 
न्ताच्‌ पुष्करिणीः सवन्तीः सुजते स हि कर्ता ” ( वृह० अ० ६ 
ब्रान्ड श्रु ० १० है| 

अर्थै-- जैसे स्वप्नमे न तो कहीं रथ है, न रथयोग ( श्च } 
है, न मार्ग है पर यह प्राणी रथ, घोडे, मागे सब्‌ बनालेता है तथा 
त वहां कोई आनन्द है, न पुत्र, धन इत्यादि हष्के पदाथ हैं पर ये 
सत्र आनन्द, मोद-प्रमोदके पदार्थाको भी बनालेता है । इसी. मकार 
न वहां छोटी-छोटी सरिताएं हैं, न तडाग हैं, न नदियां हैं पर यह 
प्राणी इन सब सरिता, तडाग और बड़ी-बड़ी नदियाँको सुजलेता हे | 
तिन सबझा कर्ता स्वये यह जीवात्मा हे | 

ऐसी अज्ञानतासे अत्यन्त इढ़ मूलवाले सेसारेदृक्षको “ असग 
शस्त्रेण हुडेन छित्वा ” अत्यन्त इड़ असंगरूप शुखसे छेदून करके 
अर्थात संसारकी सब्र कामनाओंको परित्याग कर वित्तैषणा, लछोकेषणा 
ओर पुत्रैषणा इन एषणायोको-छोड अत्यन्त दढवैरास्यरूप जो शख हैउसेँ 
विवेकके अभ्यासरूय विशेष पत्यरपर तीक्ष्ण कर इस दृच्तंका छैदनकर 
[ततः पद तत्परिमागितेब्यू यस्मिन गता न निक्तन्ति 


३१६२ श्रीमद्ठगवहीता ` ` | भष्यो४ १९] 


[यः ] उस पदको खोजना चाहिये जिसमें जानेवाले फिरे लौटकर 
इस संसारमै नहीं याते | डक 

अतएव भगवान कहते हैं, कि हे अर्जुन | प्राणियोंको सदा 
एवम्प्रकार वह परम वेष्णवपदं ढूंढने योग्य है | सो ढूंढते हुए उस महोप्रभुकी 
कैसे रतुति करनी चाहिये, सो सुनो [ तमेव चाय पुरुषं पद्ये यतः 
प्रवृत्ति: प्रर्तता पुराणी ] मैं उस आदि परेमपुरुषकी शरण 
होता हूं जहांसे यह थत्यन्त पुरानी सृष्टिकी परम्परा फैली हुई हे 
क्योंकि भादिपुरुषकी शरण लेना ही उस वैष्णव परमपदके मिलनेका 
सहज उपाय है । इस साधारण प्राणीसे अन्य किसी प्रकारका पुरुषार्थ 
हाना असम्भव है जो कोई ऐसा अहंकार वरे, कि मैं अपने नये ज्ञान- 
बलसे उसे ग्रास करलूंगा तो जानो, कि वह प्राणी दुल- 
दुलमें फंस गया । क्णेंकि जबतक प्राणी उस महाप्रभुकी शरश न हो. 
तबतक सास पुरुषार्थ ऐसा है जैसे स्त्रादरहित. भोजन । क्योंकि... 
अपने पुरुषार्यसे प्राणी बझलोक तेक. पहुंच जानैपर भी जबतक भगवत्‌ 
शरण मही ग्रहण करेगा उसे त्रह्मलाकसे नीचे पतन झेनेका भय है 
इसलिये श्रनन्यभक्तियुक्त होकर केवल भगवत्‌-शरण होना सर्व- 
कारके उपाथोमें श्रेष्ठ उपाय है बिना शरणागत हुए ज्ञानमातके लिये 
परिश्रम करना निरथक है। सो व्यासदेव श्रीमङ्गागयतमें भी कहते हैं, 
कि- “ श्रेय; सति भक्तिसुदस्यते विमो! बिलश्यन्ति ये केबल 
बोधलत्र्थये । तेवामसौ क्ेशल एव शिष्यते नान्यद्यथा स्थूलतुषा- 
ऽवघातिनाम » ( श्रीझरहागवत रै» १० अ० १४ च्छो० 2) 
श्रथ--बह्ा गोकुलमें आकर श्रीक्ष्णभगवानकी स्तुति करते हुए कहत हैं, 


का 
० 8६8, १॥ श्रीमद्भगवद्गीता - ११९६ 


अर्थ-- हे भगवन ! आपकी भक्ति जो अथे, धर्म, कामे, 
मोच्चादि रूप नाना प्रकारके कल्याणकारक जलकी बहानेवाली सरिता 
रूप है उसे त्यागकरे जो प्राणी केवल -ज्ञानकेलिये परिश्रम कर नाना 
- प्रकारके क्लेशोको उठाते हैं वे मानों खोलले धानींको कूटनेवाले हैं । 

इस बचनसे सिड हातां है, कि उस परम पदकी प्राप्ति निमित्त 
केवल पुरुषाथ नहीं. कुछ करसकता है वर अगवत-शश्ण लेना 
ही श्रेष्ठ हें । 

यदि कहो, कि भगवत-शरण्‌ हानेसे और मिथ्यासृष्टिसे कौनसा 
सम्बन्ध है ? जिस कारण इस सृष्टिको छेदन क्ररनेके लिये प्राणियोंको 
भगवत-शरण लेना आवश्यक है तो इसका उत्तर भगवान ग्रं 
देते हैं, कि “ थतः प्रबृत्ति; प्रछता पुराखी ? जहांसे यह अत्यन्त 
पुरानी: सृष्टिके प्रवाहकी परम्परा अनादिकालसे फैलीहुई है अर्थात्‌ 
जिस मायापति महेश्वरके निमेषमात अवलोकन करनेसे तथा केवल 
“ एकोऽहं बहुस्याम ' इतना वचनमात्र उच्चारण करेनेस यह सारी 
मायामय सृष्टि निकलचली है | 


यहां ' पुराणी ' कहनेका तातर्य यह है, कि यह सृष्टि 

नवीन नहीं है जबसे नर है तब. ही से यह सृष्टि हे ।. क्योंकि जबसे 
आग तब ही से उसकी दाहिका शक्ति कही जावेगी जबसे जल. तबः 

ही से उसकी शीतलता है इसी प्रकार जमले. महेश्वर तब ही से उसकी 

शंक्ति भाया कहीजावेगी जहांसे सारी सृष्टि अनादिकालसे फैलती और 

सिकुडती रहती है । >. 2 

१०३ 


३१६४: शीमडगवद्ीता [सध्या० १५। 


इसलिये भगवत-शरण और सृष्टिमें “ स्वामिमृत्यन्याय ५ 
सम्बन्ध है अर्थात्‌ भगवत्‌शरण खामिनी है सृष्टि उसकी चेरी है जो 
स्त्रनिनीका होजाता है उसे चेरी कुछ नहीं करसकती इसी प्रकार भग-- 
बत-शरेण थायेहुएको सृष्टि नहीं बांधती । शका मत करो ॥ ३, ४ ॥ 

अब भगवान्‌ अगले व्छोकमे यह दिखलावेंगे, कि उस महे- 
रकी शरण है ससारढेद्नकरनेवाले अषिकारियोंमें कोन २ से विशेष 
शुण होते हैं-= 


मृ०-_ निर्मानमोहा जितसङ्गदोषा, 
ग्रध्यात्मनित्या विनिवृत्तकामाः । 
` इन्हेबिसुक्ता सुखद :खसन्ञे- 
गच्छन्त्यमूढाः पदमब्ययं तत्‌ ॥ ४॥ 
पदच्छेद;-- निर्मानमोहाः ( थह॑काराविवेकाभ्यां रहिता; ) 
जितसगदोषा; ( प्रियाप्रियसन्निधावपि रागदेषतरजिता; ) अध्यात्म- 
नित्याः ( परमात्मखरूपालोचनतत्परा; ) विनिदृत्तकामा; ( विशे" 
प्रतो निर्लेपतया निवृत्ता विषयामिलाषा येषां ते । त्यक्तसबैपरित्रहा; ) 
सुखदुःखर्सज्ञेः ( सुखवुःसहेतुत्वात्‌ सुखदुःखनामकै; ) इन्हें! ( शीतोः 
व्णचुसिपासादिभि; ) विभुक्ता; ( खयमनावासेनैच रहिताः ) अमूढाः 


(मोहवजिता; ) तत्‌ ( वथोक्तस ) अव्ययम्‌ ( बिनोशरहितम्‌) पदम 
( वेष्णत्रपदम्‌ ) गर्छल्ति ( माप्तुबन्ति ) ॥ ५ ॥ | 


पदार्थ:-- ( निर्मानमोहाः ) जो सब्जन पुरुष मान जोः 
अहंकार तथा मोह जो अविवेक इन दोनों विकारोंसे मुक्त हैं ( जितः 


श्तो० ॥ १ 7 श्रीमद्वेवद्गोत ` ६१३६ 


संगदोषांः ) जो प्रिय अप्रिय अर्थात्‌ शब्रुमित्रके साथ रहतेहुए भी 
राग डेषको जीतेहुए हैं ( अध्यात्मनित्याः ) जो नित्य आत्मज्ञाने 
तथा परमात्माकें ध्यान॑में तंपरं हैं ( विनिदृत्तकाभाः-) जिनके हदवं 
की सारी कामनाएं निव होगयी हें ( सुखेदुखसजैडन्हेः ) सुखः 
दुःख नाम करके जो ' इन्दर ? अर्थात, शीत, उष्ण, भूख, प्यास, 
प्रिय अप्रिय तिनसे (विमुक्ताः) रहित द्वोगये हैं ऐसे जो ( श्रमूढा; ) 
-मोहसे वजित हकर विद्या हारा अविद्याको नाश करुचुके हुँ बे 
( तत) पूर्वे कथन कियेहुए ( अव्ययम्‌ ) विनाश रहित. ( पदम्‌ ) 
वैष्णव परमपदको (.गच्छुन्ति ) रत होजाते हैं ॥ ५ ॥ 
-वार्थः-- पिडेले तीसरे और चौथे 'छोकोंमें जो श्रीजग- 
द्गुरुने अर्जुनके अति याँ उपदेश किया, कि अज्ञानताके कारण 
-यह जो संमाररूप आश्रयेमय पीपलका अत्यन्त दुढ वृक्ष विरतारको 
आप्त दरहा है उसे छेदन करनेके लिये असंग अर्थात्‌ वैराग्यरूप 
शस्त्रको ग्रहण कर भगवतकी शरण लेनी. चाहिये सो वे. कौनसे प्राणी . 
हैं ! जो एवम्प्रकार इसे छेदन करेसकते हैं उनके विशेष गुणको वर्णन 
करतेहुए भगवान कहेते हैं, कि [ निर्मानमोहा जितसङ्गदोषा 
अध्यात्मनित्या विनिठ्त्तकामाः ] जो पुरुष मान और मोहृसे 
रहित है, संगदोषको जीतरखा है, आत्मध्यायी हैं, जिनके चित्तसे काम- 
-नाएं दूर होगयी हैं वे ही इसके यथाथ अधिकारी हैं अर्थात जिनमें विद्या, 
"घन, वल, रूप, साहस, धीरता, परोपकारं इत्यादि शुभगुणोंके उपस्थित 
रहतेहुए मी अपने किसी गुणका तनकमी अहेकार नहीं है वे ही जेस पुष्कल 
फलोंसे लदेहुए दृक्ष नीचेकोः कुकजाते हैं ऐसे जो परम नमूताको. प्राप्त 


३६६६ श्रीमद्भगवद्गीता - [चम्पा १५] ` 
होरहे हैं, जिनके हृदयमें गर्वका तनकै भी अंकुर नहीं देखा जाता, 
ूरणगुंणंज्ञ होनेपरे सी जो संबं छोटे बंडोसे बडी मधुरेताके साथर 
भाषणं करते हैं, सबोके सम्मुख हाथ जोडे शिर नवायै नेत्रोको नीचे 
किये परम विनीत होरह हैं ऐसें जो सदा विद्या और विनयसे संपन्न 
हैं अथवा जिनका हृदय शारदी आकाशके समान निर्मल होरहा है ता 
जो 'जिरतसंगदरोष' हैं अर्थात इन प्रिय, अप्रिय वसतु तथा मित्रशत्रके 
संग होनेपर भी रागडेषसे रहित है जिनके विषय भगवान पहले भी कहू 
आये हैं, कि “ समः शलो च मित्रे च तथा मानापमानयोः ” 
( भ्र १६ रोके १८ ) जिन्हें शत्रु मित्र; माने) अपमान बराबर हैं 


वै ही इस संसारंतरक्षकी छेदन करसकते हैं आरे भगववशरणकै 
अधिकारी हैं 


से हैं, कि “अ्रध्यात्मनित्या विनिषृत्तकोमा: " आसा 
नके साधनमें नित्य तत्पर हैं अर्थात्‌ अहनिश जो भगवत्वरूपके 
बिचोरमे लगें रहते हैं भौर आत्माहीमे जिनकी निष्ठा सदा बनौं 
हती है अथवा यों कहलीजिये, कि जो सेब कीट पतंगोमें आत्माहीं 
आलां अवलोकने करते हैं वे ही इसके अधिकारी हैं | 


दको आते होजाते हैं । र्था--. अज्ञ साह्य तु ये केचिद्ेवि 
“न्ति सुनिश्चित: तेहि लोके मंहाज्ञातास्तच्च लोके न गाहुते? 
६ गोड्यादीयमारडूक्योपनिषतकारिका ३२३३} २. 


शलोक ॥ ५ ॥ श्रीमद्रगवद्ीवा `; ३१६७ 


'अर्थ--जो प्राणी तीनों गुणोंम संसभांव वाले जन्मरहित परमात्मामें 
सम्यकू प्रकारसे निश्चित होते हैं वे इस लोकमें महाज्ञाता कहलाकर 
फिर इस संसारसागरमे नहीं डूबते। - 


फिर ब्रहझसुत्रका प्रमाण हें, कि “ तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशांत ” 
१ ्रह्मसु० अ० १ पा० १ सु० ७ ) अर्थात जो प्राणी उस बरम 
निष्ठ है उसीको : मोक्षका उपदेश होनेसे यह सिड होता है, कि 
५ अध्यात्सनित्य ” होनाचाहिये सो एवम्भ्रकार जो अध्यात्मनित्सं 
हें वे ही मोक्तंके अधिकारी हैँ और वें ही इस संसांरवृक्षका. छेदन करं 
धरमपद्को प्राप्त. हाजाते: हैं । अमाण श्रुः “ 3ॐ यदा सर्वे प्रसु- 
च्यन्ते-कामा येऽस्य हृदिश्रिताः । अथ मरत्योऽगतों भवत्यत्र ब्रह्म॑ 
समश्नुते ” ( कठो० अ० २ बल्ली ३ श्रुः १४) । 
, शथे जब इंस भाणीके हृदयसे सारी कामनाएँ छुंटजाती हँ 
तब यंह मनुष्य अम्तसत्ररुप हाजाता है औरे उस बरहंको प्राप्त करेलेता 
है। जब ऐवेस्त्रकार प्राणी उक्त शुभ गुणोंसे सम्पन्न हाता है तब भग 
वाचं कहते हैं, कि [. इन्देविमुक्ता: सुखदु:खँसैलेगच्छन्त्य 
मुढी: पदुंम॑व्ययंन्तैंतँ ] तुंस-दुःल नामै करके जो डन्ड हैं इनसे 
छुटकारा. पांकरें सवेप्रकारके मोहोंसे वजित विद्यासे अब्रियाको नाशकरं 
मूढेता रहित हो, उस अविनाशी - पद जिसे वैष्णवपरमपद कहते 
` हैं प्राप हाजाता है | श. - - 


.. अब भगवान इस अपने वैध्ण[वंपरमपदकी स्तुति करेते हुए 
केहते हैं | 


३९६५ शरीमडूंगवदीता [अध्य० ११] 


म०-- न तद्भासयते सूर्य्यो न शशाङ्को न पावकः। 
यद्दत्वा न निवत्तन्ते तद्धाम परम मम ॥६ ॥ 
पदच्छेद:-- यत्‌, [ पदम ] गत्वा (आप्य ) न नित्रञनते 
( न पुनरावरेन्ते ) तत्‌ [ पदस्‌ ] सूर्य: ( सर्वावभासनशक्तिमा 
नादित्यः ) न, भासयते ( प्रकाशयति ) शशांकः { चन्द्र, ) त 
[ भासयते ] पावकः ( अग्निः ) न [ भातयते ] ततृ, ममः ( महे 
वरस्य ) परम ` ( सर्वोत्कृष्टम्‌ ) धाम .( तेजोरूपं पदम्‌ ) ॥ ६ ॥ 
पदाथेः-- योंगीजन ( यत, ) जिस पद्को ( गत्वा ) 
रात हकर (न निवर्तन्ते ) फिरे लौटकर इस संसारमें नहीं आते 
हैं ( तत्‌) तिस पदको ( सूय्यैः ) यहं आदित्य ( न भासयते.) 
प्रकाशित नहीं करसकता ( शशांक; ) चन्द्रमा भी (न) नहीं मकाशित 
करता तथा ( पावकः ) अग्नि भी ( न ) नहीं प्रकाशित करसकती 
(तत्‌) सो ही ( मम ) मुक महेश्वरका ( परमस) अति श्रेष्ठ 

( धाम ) परमप्रकाशरवरूप “पद! है ॥ ६ | 

` 'भावाथेः-- यशोमतिदुलारे कजरारेनेनवारे ` शरीकृष्शप्यार 
पहले कहये हैं, कि जो लोग मान और मोहसे रहित संगदोषसे वि 
जित निखप्रति भगवल्तरूपमे मग्न और सर्वविषयोसे विगतरबुह होकर 
संसारेवृत्तको छेदन करनेवाले' हैं वे ही वैष्णुवपरमपदको प्रात 
होजाते हैं। सो परमद कैसा है ) कि[ नै तंद्वोसथते सुयो न 
शशाङ्को न पावक : ] जिस पदको न सूर्य्य प्रकाशित करंसकता है, 


न चन्द्रमा और न अग्नि । अर्थात मेरे परम पदेकै तेजके सामने 
इनका तेज बिलकुल फीका पडजाता है । 


श्लोक ॥ ६॥ श्रीमद्भगवद्गीता `: हि. ६ 


सगवानने इस श्छोकको श्रुतिके अनुसार ही ज्योंकां त्यों कह दिया 
हे । प्रमाण श्रुतिः-“ ॐ न्‌ तत्र सुर्यो भाति न चन्द्रताक नेमा 
बिद्यतो भान्ति कुतोऽयमग्निः । तमेव भान्तमचुभाति सर्व तस्य 
भासा स्वमिदं विभाति ” ( कठो० अ०२ बल्ली २ शरु ३४ ) ` 

भ्रर्थ- तिस ब्रह्म प्रकाशको सृय्ये जो अन्य सब पदार्थोके तथा 
सारे विश्वके प्रकाश करनेमें समथ है कुछ भी प्रकाश नहीं 
करंसकता; चन्द्रमा एवं तारागणभी वहां नहीं प्रकाश करसकते और न 
थे बिजलियां ही प्रकाश फरसकती हैं तो फिर इस बिचारी आगकी 
कया चले? क्योंकि वह घ्रह्ममकाश ऐसा अद्भत प्रकाश है, कि ये 
जितने सुय्ये, चन्द्र इत्यादि प्रकाशक पदार्थ हैं सब उसीले प्रकाशको 
पारहें हैं उसीके प्रकाशमान होनेसे इन सबोंमें अकाश है । जैसे चन्द्रसै 
तथा नक्षत्रोर्मे अपना प्रकाश कुछ भी नहीं हैः ये केवल सुर्के 
प्रकाशका बिम्ब पड्नेसे प्रकाशित देखपडते हैं इसी प्रकार सूर्यम भी 
अपना प्रकाश कुछ नहीं उसी ब्रह्मप्रकाशका बिस्व पडनेसे इस सूर्थमें 
सी प्रकाश देखयडता हे । 

शेका-- चन्द्रपरं सुथेकी किरणोंके पडनेसे जो पकाश होता है 
उसै तो हमलोग इन अपने नेत्रसि प्रत्यक्ष कररहे हें पर बुह्मप्रकाश की 
: किरणं सुर्यको प्रकाशित कररही हैं ऐसा तो देखनेमें नहीं आतां फिर 
कयोंकर मानलियाजावे, कि उस ब्र्मपकाशसे इनको प्रकाशमिलता है ? 

संमाधान-- अकाशके दो भेद है“ निराकारे और साकार 
निराकारे उसे कहते: हैं जो सर्वत्र बिना- किसी आधास्के फेलरहा हे 
और इन .चमचक्षुओंसे नहीं देखाजावे । 


"११०० श्रीमडगवद्वीतां [ चव्य १६ ] 


साकार-- वही प्रकाश जब किसी आधारको पाकर एकठोर 
सिमर, घन होजाता है तब. साकार होजानेकै कारण इन चचुंसे 
देखा जाता है । जैले निगकार अग्नि भौर साकार अग्नि । निराकार 
अग्नि तो काष्ठादि पदाथोमें उष्णतारूपसे व्याप्त है ओर साकार अग्न 
किसी आधारहारा प्रत्यक्ष इन नेत्रोंसे.प्रज्वलित देखी जाती है । अथवा ' 
जैसे सामान्य चेतन और विशेष चेतन । सामान्य चेतन वह है जो 
सर्वत्र सबठोर फेला हुआ है और त्रिशेषः चेतन वह है जो 
किसी योनिको पाकर प्रत्यक्ष बोलता, हसता, खेलता और कूदताहुआ 
देख पडता है। इसी प्रकार अह्मप्रकाशके दो भेद जानो | शंका मतकरो | 
अब विचारना चाहिये, कि विश्वमें जिसका इतना प्रभाव है, 
कि तीनों लोक प्रकाशित हेएहे हैं. उसके मुख्यरवरूपर्मे कितना अधिक 
प्रकाश हागा । उस प्रकाशके देखनेमें ग्रे नेत्र कदापि समर्थ नहीं 
हासकते यदि वह परम प्रकाश नेत्रेकि सामने प्रत्यक्ष हावे तो ये 
मानुषी नेत्त कट फटकर सहसों टुकडे हाजावेंगे इसी कारण उस 
महामभुने अपने परमप्रकाशस्वरूपको इन नेत्रोसे गुप्त रखा । 
अत्यक्ष देखाजाता है, कि वायुम जो प्रकाशं निराकार वा 
झामान्यरूपसे व्याप रहा हे वह वर्षाक्षतुम जब विद्युत्‌ होकर चमक 
छठता है तो इन नेन्नोंकी शक्ति इतना. काम नहीं करती, कि उस, - 
विचुतकी दृमककौ सहन कर सकें । इमकते ही आखि मिच जाती है, 
फिर बुद्धिमान द्विचारे करसकते हैं, कि ज़ब इस साधारण -विद्युतकी 
दमक सम्मुख आंख मिच जाती हैं तो इस परम प्रकाशकी. दमक 
जो करोड़ों गुण इस विद्युतसेः अधिक है कब सही जासकती है? 


श्लोक ॥ ६॥ श्रीमद्धगवद्वीता ३२०१ 


अतएव -उस महाप्रभुने हम जीवोंपर दथाकर अपनी यथार्थ 

चमक दमकको सदा गुप्त ही रखा । भगवानंत्रे पहले ही अर्जुनसे 
कहा है, कि “ न वु मां शकयसे ऋष्टुमनेनैव स्वचचुबा ” ( अ» 
१९ 'छोक ८ ) अर्थात हे अर्जुन | तू मुझे इन नेत्रोंसे नहीं देखसकता | 
हाँ! जो ऋषि, महर्षि, मगवरूक्त हैं उनपर दथाकर जब वह 
महाग्रभु दिव्य-च्रजु मदान करे जैसा, कि अजनकी प्रदान किया तो 
उस दिव्यचज्ञुसे कुछ देरके लिये उस प्ररम प्रकाशकी दसक देखी 
जासक्रती है पर इतना कहनेमें भी वाणीको संक्रीच होता है । 
क्योंकि जब अजुंनने उस तेजकी दिव्यचक्षुसे देखा ओर कहा, कि 
“ सवतेजता विश्वमिद तपन्तम्‌ ” हे भगवन ! तुम्हरि इस 
प्रकाशसे सम्पूर्ण विश्वको जाइ्रस्यमान देखता हूं । उत्त समय उस 
तेजको अञ्जन अधिक देखनेको समे न हुआ और खन्‍्तमें उसे 
कहना पडा, कि हे भगवत | “ तेजोसिरापूर्य जगत्‌ समग्रं भास- 
श्तवोग्रा: प्रतपन्ति िष्छों | ” ( अ० ११ ,छोक ३० ) तुम्हारी 
उम्र प्रभा अपने तेजले इस समग्र जगतको तपातीहुई देखप्रड़ती है। 
घुवम्प्रकार उस तेजको ज्ञणमात्र सी अजुन सहन न करेसका और 
उस कहना पडा, कि “ तदेव से दृशेय़ देव रूपस » { अ० ११ 
छो० ४५.) हे देव | मैं तुम्झरे इस तेजोमयरूम्को देखनेस समश्च 
नहीं हूं इसलिये वदी पहला रूप ढिखादो ! । 
इससे सिड होता है, कि भगवतूके यथाथ तेजोमयस्त्ररूपके 


डेखनेकी कोई समग्र नहीं हावकता 
9०४ 


१२०२ श्रीमड़यवद्वीता [ भध्याe ११ ] 


मुख्य अभिश्राय यह है, कि उस बह्मप्रकाशके सम्मुख अन्य 
सब प्रकाश मलीन हैं। इसी कारण भगवानने पहले ही अशुनसे 
कहा है, कि तहां सूर्य, चन्द्र वा अस्नि किसीका प्रकाश काम नहीं 
करसकता | शंका सत करो ! 
अब आनन्दसागर नटनागरे श्रीकृष्णचन्द्र कहते हैं, कि 
[ यद्गत्वा ने नितर्तन्ते तद्दाम परमं मम ] जिस मेरे परम 
प्रकाशख़रूप पदको योगीजन पहुँचकर फिर इस घोर संसारसागरे 
नहीं पडते । जहां पहुंचकर सदाके लिवे स्थिर होजाते हैं वही मेश 
परमधाम है अर्थात्‌ परम पृकाशखरूप पद्‌ है । पा 
प्रश्‍न-- भगवान्‌ जिस पदके विषय एवस्पूकार स्तुति कररहे 
हैं वह कोई विशेष स्थान जझलोकादि स्थानोंसे उच्च किसी. ठोस 
दै! अशा केवल स्तुति करेने योग्य अधेवाद मात्र 
। 
उत्तर-- नहीं ऐसी शंकरा मत को भगवानका कहना अर्थ 
वाद नहीं है सवैपूकारसे उचित है । भगवानुके जितने वचन हैं 
वे ऐसी चुसे कथन किमेहुए हैं, कि जो जिस पूकारका अधिकारी 
हे उसको अपने अधिकारानुसार अथ समके आजाने और तदनुसार 
5 इसलिये जो कुछ में कहता हुँ सुनो | शंका मत 


शाख्रोम यह वार्ता प्रसि है, कि पूत्येक शास्रीय वचनोंके तीन ` 


मकारसे अ होते हैं आवियज्षिक, आधिदेविक, और आध्यालिफ । 


| 
भै 


kT 


श्लो ॥ श्रीमद्गगवदींता ३३०३ 


म | 
* च सततं वेदान्तासिहितञ्य यद्‌ ? ( सनु; ग्र ६ शलो० ८३) 
अथे--- अधियज्ञ करके, अंधिंदेव काके तंथा अध्यात्म करके अथवा ` 


वेदान्तके वचर्नोसे विहित जो ब्रह्मपाप्तिके सांधन करनेवाले वेदवचनं 
हैं उनको जपे तथा निरन्तर ध्यानयुक्त अभ्यास करे । क्योंकि " तञ्ज- 
परतदथभावनम ” इस सूत्रके अनुसार मन्दोंके अर्थकी भावना करना 
ही जप है । सो कम, उपासना और ज्ञान तीनोंका अत्रलस्ब लेकर 
करे । तहां अधियज्ञसे कमै, अधिदेवसे उपासना और आध्यात्मिकसे 
ज्ञानसाधनका तासथै रखा है। 

जो हा इस पूमाणसे सर्वशास्त्रॉके बंचनोंके तीन पूकारके ये 
र्थ होते हैं इसलिये “ तद्धाम परमं सम ” इस वचनका. भीं 
रथे तीन पूकारसे करना चाहिये। 

१. आधियाज्ञिक-- इस अर्थका कमोसे सम्बन्ध है इसलिये 
कमै करनेवालोंको यज्ञ इत्यादि कमौका सम्पादन करतेहुए जो कर्मों 
की अत्यन्त उत्कृष्ट सिद्धि अन्तःकरणकी शुद्धि है तिस शुद्धि हीं कों 
परमघाम समझना चाहिये । अर्थात्‌ पाणी पहले इस ससारमायासँ, पड 
जब तक अपनी हानि और लाभकी चिन्तामे मग्न रेहता हैं तब तक 


` उसे. आते बा अर्थार्थीके नामसे पुकारते हैं और जब तेक वह इन 


दोनों नामोंमे किसी भी एक नामका अधिकारी रहेगा तब॒तंक वह काम्यं 
काके एन्देमें पडाहुआ वेद शाखे वचनोंके अनुसार आधियाज्ञिक 
अर्थके समझनेका अधिकारी रहेगा. और इसी कारेण पहले उसे कमो 
के फलकी पूर्तिमें रुचि बनी रहेगी। एवम्पूकार सकाम॒कर्म करते २ किसी 


३२०४ श्रीमङ्घावद्वीता [च्रेष्बा» १५] 
क तल ल स SSR 
समय गुख्पदेशदवारा उसे निष्कामकर्म करमकी श्रा उसन्न हेगी 
पश्चात निकाम कमोके सम्पादन करते २ उसे अन्त;करणकी शुद्धि 
पाप्त होगी यही अन्तःकरणकी शुद्धि संसारी पुरुंषोंके लिंये 'परमघाम! 
है जहंसे फिर नहीं ज्लौटता। परमधाम शब्दका यह -आवियाकिये 
अर्थ हुआ | 


अंब इस पदका आधिदैविक अर्थ सुनो | जो मनुष्य थच्छे पुर" 
पाकी संगतिस संसारसुखसे श्रेष्ठ, स्की इत्यादि देवलोकोंके सुखोंको 
मानलेता है वहं अपने इएदेवकी उपासना कर अपने इष्टके लोके 
"हुँंचजाता है । उसके लिये अपना इष्टलोक ही परमधाम है। सों 
भगवान्‌ पहले सातवे अध्यायन ,छोक २७ पर्यन्त कहचुके है देखलो । 

अब बिचार करेला चाहिये, कि इन भिन्न-भिन्त लोकांपर 
चढते-चढते अन्तरे गोलोक तक पहुंचजाना ही परमधाम पदका आधिं 
देविक अथ हे । 


क्योंकि गोलोक शब्दका अथ है “ गोउ्योती रूपंज्योतिमेय पुरुष 
इत्यथस्तस्य लोक; स्थानम्‌ » अर्थात्‌ गो कहिये ज्योतिःस्वरूप तथा 
ज्योतिमेयपुरुपको तिसका जो बिशेषस्थान उसे कहिये गोलोक अथवां 
दूसरा अर्थ यों भी करलो, कि “ गोभिः किरणे. अह्यज्ञानतेजो- 
भिरित्यर्थैः लोक्यत इति ” अर्थात गो! जो ब्हमज्ञानरूप किरण 
तिनसे जो भराहे उसे केहिये गोलोक । इसलिये गोलोक और परम- 


धाम दोनों पदका संभान शर्थ हाता. हे । तिस .गोलोकका वर्णन 
महाववतपुराणमे यों किया हे--< 


' छैक॥ ६ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता - ३२०५ 


“निराधारश्च वैकुण्ठो ब्रह्माण्डानां परोवरः । 
तत्परश्चाषि गोलोकः पञ्चाशत्कोटियोजनात्‌ ॥ 
उदर्ष्वे निराश्रयश्चाणि रत्नलारविनिमितः । 
सप्तद्दीर; सप्तसारः परिखासप्तसंयुतः ॥ 
लन्तप्रकारयुक्तश्चं न्यां विरजयां युतः । 
वेष्टितो रत्नशैलेन शतशृंगेशं चारणा ॥ 
` . योजनायुतमानञ्च यस्येकं शृंगसुज्ज्वलेम । 
. शतकोटियोजनश्च शैल उच्छित' एव च ॥ 
` `` हव्यं तस्य शतगुणं प्रस्थे च लक्षयोजनम । 
योजनायुतविस्तीर्णुरतत्रेव रासमशडंलः ॥ 
अमूल्यरतननिर्भाणो व्तुलश्चन्द्रबिम्बवत्‌। 
पारिज्ञातवनेनेब पुष्पितेन च वेष्टितः" 
कस्पबृक्षसहस्रेण पुष्पोद्यानशतेनः च | 
नानाविधैः पुष्पवृक्षेः पुष्पितेन च चारुणा ॥'” 
(श्रयं पष्ट है ) 
व्रह्मवैवत्तपुराणके इन शछोकोंसे सिद्ध होता है, कि गोलोक जो 
गोलोकविहारीका नित्यस्थान है वह सब लोकोंसे उपर जो वैकुण्ठ 
घाम जिससे भी पचास करोड योजन ऊपर यह गोलोक है, अन्त 
ऊँचे स्थानमें निराधार है. जहाँ विरजा नामकी नदी. बह रही है, रत्नोंके 
बडे ऊँचे २ पर्वत खडे हैं तहां ही भगवानका रासमणडल है, चन्द्र 
माके समान गोलाकार अत्यन्त प्रकाशमान मानों एक तेजका पिएडँ 
है जो सूर्थके पिणडसे अत्यन्त विरतृत और अधिक प्रकाशमान है 


३२०६ औमद्ठगवद्वीता [ अष्या० १५] 


जहां पारिजातपृष्पका बन है और सहसों वाटिकाएं सुशोभित हेही है 
जिनमें नाना प्रकारके सुन्दर २ पुष्प खिले हुए हैं । 

तात्पर्य यह है, कि सम्पूर्ण सुखमोगोंका यहं एक परम सुन्दर 
` स्थान है और यह साक्षात्‌ श्यामसुन्दरका परम रम्यस्थान है इसीको 

भगवान्‌ परमधाम कहते हें यहां जाकर भगवानके साथ नित्य विहा- 
. सें मग्न रहना पडताहे । जानना चाहिये, कि इस गोलोकमें फत 
नदी, वाटिका, पुष्प जो कुछ वर्णन किये गये सब ज्योति ही अ्योतिके 
हैं इनमें लौकिक वाटिकाए वा पर्वत नहीं हैं इसीलिये इस 
लोकको परमधाम कहना भ्राधिदैविक अर्थ है क्योंकि यहांसे लौटकर 
फिर संसारमें नहीं आना पडता | 
` अब इस परमधाम शब्दका आध्यात्मिक अर्थ सुनो ! जो सब 

अथोमें श्रेष्ठ और आत्मज्ञानका सार है । | 

भगवानने ओ इस ,छोकमें कहा, कि जहां सूर्य, चन्द्र, भर 
अग्निदेव प्रकाश नहीं करसकते इसका आध्यात्मिक अथ यों है, कि ये 
सुय, चन्द्र और अग्नितीनों नेत्र, मन और वाणीके अधिष्ठातृदेव 
हैं। अर्थात सुकी शक्ति पाकरे यह चक्षु देखता है. चन्द्रमा की 
शक्ति पाकर यह भन मनन करनेमें समर्थ होता है और अग्निकी 
शक्तिसे वचन बोलनेमें समथ होता है । क्योंकि ये तीनों इन तीन 
नद्यो अधिष्ठातुदेव हैं इसलिये भगवानूकी यह कहना, कि जहाँ 
स नहीं अकाश करता उसका यही तात है, कि उस मेरे परेमा-' 
आ ये नेत्र नहीं देखसकते तथा चन्द्रा 

“सैन यह भी. वहांतक पहुंचनेको समर्थ नहीं. हे. तथा 


श्लोक ॥ ई ॥. धरीमद्वगवद्वीता .. १२०७ 


अग्न्यधिष्ठित जो वचन यह भी उस पदके विषय कुछ बोलनेको 
समय नहीं है। प्रमाण श्रुः-“ &न॒ तब चत्तुगैच्छृति न वाग्गच्छति 
न मनः ” न वहां आंख जाती हैं, न वचन - जाता है, न मन 
जाता है । अर्थात्‌ इन इन्द्रियोंको उसे मातत करलेनेकी तनक भी 
` शक्ति नहीं है । इसी वचनको और भी अनेक श्रुतियां बारम्बार 
पुष्ट करही हैं, कि “ ॐ* नेव वाचा न मनसो प्राप्तु शक्यो न 
चन्नुषा ” ( कठो० अ० २ बल्ली ३ श्रुः १२ ) 
अथ---वह भगवतका परेमधाम (स्वरूप वा स्थान) न तो वचन 
से न मनसे ्ौर न नेत्रसे प्राप्त हासकता है । क्योंकि सब इंद्रियां 
अन्तःकरण सहित उस परमधाम तक पहुंचते २ उस प्रकाशे ऐसे 
लय ह्वोजाती हैं जैसे लवणकी पुतली लवणसागरके भीतर जाते- 
जाले गलजाती है । इसी कारण भगत्रानने कहा, कि मेरे परमधाम 
को सूर्य, चन्द्र और अग्निदेव प्रकाश नहीं करेसक्रते । क्योंकि इन 
देवताओंसे अधिष्ठित जो आंख, मन थोरे कान हैं इन सबोंको उसी 


परम ज्योतिःस्वरूप वैष्णवी पदसे प्रकाशकी प्राप्ति हेरही है तब ये 
उस परेमघामको प्रकाश करनेमें कैसे समथ हासकते हैं १ 


अब जो भंगवानने यों कहा, कि “ यदता न निवतेस्ले ? 

| जाकर फिर लौटता नहीं तिसका मुख्य तासये अहँ है, कि 
'जिज्ञासु अपनी इन्द्रियों दारा सब कमोका सम्पादन करता हुआ 
निष्काम कर्मोके अभ्याससे प्रथम चित्तकी शुद्धि लाम करता दे फिर 
उपासनाका साधन करताहुआ जानकी उच्चपदवीपर पहुंच जाता है 
तहां इसको ऐसा बोध दोनेखगजाता है, कि “ अहे ब्रझारिम ” मैं 


६६०६ श्रीमद्ठगवद्वीती [ श्रव्या १५] 


अह हूं अथवा “ रामोऽहम ” में राम है, “ कृष्णोऽहम ” में 
कृष्ण हू, “ शिवोऽहम्‌ ”: में शिव हूँ इत्यादि । अर्थात्‌ जब श्रवण, 
सनन, निदिध्यासन इत्यादि साधनोंका सम्पादन करते २ भगवत्व- 
रूपमे एकताको प्राप्त करता है तो जानो, कि वह भगवानके परमधामको 
पहुँच गया । जैसे समुद्रे मिलती हुई छोटी २ सोतियां फिर लोट- 
कर पृथ्वीपर नहीं बहती ऐसे भगवत्खरूपकी प्राप्ति अर्थात पूर्ण 
्रह्मज्ञानपर पहुंचा हुआ मरितप्क फिर लोटकर संसारी नहीं बनसकता | 
पहले जैसे अपने मन हारा इस मायामय संसारजालमें पडा हुआ 
ार्ताओंको कहरहा था तिस वाणीसे भी चुप होजाता है अर्थात देखना, 
विचरना, बोलना इत्यादि उपाधियोंते रहित हाजाता है । इसी कारण 
प्राणी फिर लौटकर अपने पिछले मायामय स्वरूपम नहीं रता । 
इसी तासयको जनाते हुए भगवान कहते हैं, कि आँख इत्यादि इन्द्रिया 
हों नहीं प्रकाश करतीं अथवा यों कहलीजिये, कि प्राणी फिर लोटका 
इन इन्द्रियोके संघातरूण शसीरमें नहीं आता। | | 
हि अव्यक्तो$दार इत्युक्तरतमाहु: परमां गतिस्‌ । ये प्राप्य व 
निवतुन्ते तद्धाम परमे सस ” ( श्र» ८ एलो० २१ ) अर्थात्‌ वह' 
अव्यक्त जो अक्षर पुरुष भव्यक्रका भी अव्यक्त है जिपको परमग्रति 
कहते हैं तिसे परसकर ' जीव फिर लोटकरे जीवत्रको नहीं प्राप्त होता 
है वही सेरा परसरधाम हैं । -इसी विषयको अगली श्रुति पूर्णरीतिसे 
च्याल्यान करती है । अमाण शु.“ & यहा हैष एतस्मित्रश्ने- 
ना निेऽनिलयनेऽम प्रतिष्ठा विन्दते अथ सोऽभयं गर्तो 


क 
हड 


_ श्लो ॥ ६ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता | ३२२६ 


अथ-- जब कोई मोक्षामिलाषी इस अदृश्य चन्नुसे नहीं 
_ अवलोकन करने योग्य ) अनाल्म्य ( आत्मा जो मन तिससे नहीं 

मनन करने योग्य ) अनिरुक्त (वचनसे नहीं कथन करनेके योग्य ) 
तथा अनिलयन ( जगतका कारणरूप ) जो निलयन ( त्रिगु- 
णात्मिका प्रकृति तिसको भी अगम्य अर्थात्‌ ज्ञात नहीं हाने योग्य 
जो बह्मपूकाश हे वह किसी पकार ग्रहण करने योग्य नहीं है ऐसे ब्रह्म 
प्रकाशमें पृतिष्ठा लाभ करके आणी निभय होजाता है अर्थात संसारमै 
लौरनेके भवसे रहित होजाता है । | 

इस श्रुतिसे भी सूर्य, चन्द्र ओर अग्निका उस परम पूकाश 
के समीप नहीं प्रकाश करना सिद्ध हाज्राता है | क्योंकि यहां जो 
अदृश्य, अनात्य, ग्रनिरक्त और श्रनिलयन इन चार व्रिशेषणों 
से उस परअह्नको विभूषित किया है तहां “अदृश्य? कहनेसे नेत्रके प्रकाश 
अर्थात सूयैका भोर * अनात्य श कहनेसे मन अर्थात्‌ चन्द्रमा 
का ओर * अमिरुक्त ? कहनेसे वचन अर्थात्‌ अग्निके प्रकाशका 
निषेध किया इससे भगत्राचका वचन सिड हुआ, कि जो ब्रह्म चक्षु, ' 
मन, वाणी इत्यादिसे अगम्य है तिसको पहुंचकर फिर यह प्राणी 
जीवलको नहीं प्राप्त होता । 

प्रिय पाठको ! मैंने आपको इस श्लोकमें कथन किये हुए “तद्धाम 
परनं सस” का आधियज्षिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक तीनों प्रका- 
परके अथोक्ो दिखला दिया तहां अन्य किसी सतमतान्तरालो थे अपने 
पत्तपातंके कारण दो अकारके अर्थार्मे किञ्चित शका उदय हो तो हो पैर 
तीसरा जो आध्यात्मिक अर्थ है इसे तो सब मतवाले सीझर करेंगे ।. 

४०% 


६२१० श्रीमद्वयवद्वीदा [ भरध्या० ११] 


मुख्य अभिप्राय यह है, कि यह जीव अझका अंश हे।नेसे वह 
ही है इस कारण जब अज्ञानके मिट जानेसे अपने रुपको पहचान 
ब्रह्मस्वरूप होजाता है तो फिर लौटकर जीवत्वको प्राप्त नहीं होता । 
जैसे अग्निकी ज्वाला जब आकाशर्म उडकर प्रवेशकरजाती है तो फिर 
लोटकर प्रश्वीकी ओर नहीं थाती ॥ ६ ॥ 
इतना सुन अलुनके चित्तम इस बातके जाननेकी अभिल्लाषा 
उलच हो आयी, कि किस प्रकार यह जीव मायाके अवाहसे जीवलको 
प्राप्त हो भिन्नभिन्न शारीरोंमें फंसता है ! र फिर कैसे उस मायके 
दूर होनेसे अपने स्वरूपको पहचान परमानन्द लाभ करताहुथा परमधाम 
को पहुँचजाता है! अन्तर्यामी भगवान अजुनके हृदयकी गति जान इस 
रहस्यको अगले ,छोकमें यों कहने लगे । | 
*मू-- ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातन: । 
मनः पष्ठानीन्दियाणि प्रकृतिस्थानि कर्षेति॥७॥ 
, पदच्छेद:-- मस ( यवयवरहितरय निरंशस्य । परमात्मनः ) 
एव ( निश्चयेन ) श्रंशः ( भाग; ) सनातन; ( सर्वदेकरूप;। निल; । 
पुरातन; ) जीवभूतः ( प्राणी भोक्ता कर्त्तेति प्रसिद्धः ) मनः, 
षष्ठानि ( मन; षष्ठं येषां तानि ) प्रक्ृतिस्थानि ( अज्ञाने सुच्मरुपेण 
स्यितानि । खसप्रकृतो कणशकुल्यादो स्थाने स्थितानि ) इन्द्रियाणि 
६ शत्रादीनौन्द्रियाणि ) जीवलोके ( जीवानां लोके संसारे ) कर्षति 
(आकषति ) ॥ ७॥ - पट 5 
पदाथे;-- (सम एव ) निश्चय करके मुझ अवयव रहित 
"> पनाक ( अंशः ) अश ( सनातनः ) नित्य और पुरातन 


शॉक ॥ ७ श्रीमद्भगवद्गीता ३२११ 


( जीवभूतः ) जो यह जीवरूप है सो ( मनः षठ्ठानि ) मन है 
छठंत्ां जिनमें ऐसी ( प्रक्ेतिस्थांनि ) मकुंतिमे स्थित ( इन्द्रियाणि ) 
श्रवण इत्यादि इन्द्रियोंको ( जीवलोके ) इस संसारमै ( कर्षति ) 
खच लेता है ॥ ७ ॥ 

भावार्थः-- पीतपरधारौ श्रीकृष्णविहारी भगवां सच्चिदानन्दे 
अंजुनके हुंदेयेकी गति जान मायाजनित जीवत्व भौरे तिस मायाके दूर 
होनेपर अपने परमपरकाशरंवरूप अझश्वके हानेका भेद यहांसे लेकर 
अगले कई श्लोकों हारा अर्जुनके प्रात कंहने लगे, कि [ ममैवांशो 
जीवलोके जीव मूतः सनातनः ] हे अजुन ! देख यह जीव जो 
सनातन है शर्थात्‌ सदासे इस जीवल्लोकमें वर्तमान है सो मुक पूर्णबूझ 
ही का अंश है परन्तु मै लो सदा अवयवोंते रहित निरवयव हू 
अर्थात्‌  अंशांशीभावसे रहित सदा एकरस परिपूर्ण हूं । इसलिये 
मैं जो इस जीवको अपना श कहरहा हुं इसका यह तास्थ नहीं 
हे, कि जैसे किसी वस्रके थानको काटकर धोती, टोपी, चादर 
इत्यादि बनालेते हैं | यदि इस पुकार अंशांशीभाव मानाजावे 
तो ये असंख्य जीव अनादिकालसे बनते ही चले आते 
हैं फिर तो कटते-कटते मैं किसी दिन घज्जी होजाऊंगा और मेरे कहीं 
कुछ पता भी नहीं रहेगा । यदि कहो, कि तुम्हारे रूपका विस्तार 
बहुत हे इसलिये कटते-कटते लुप्त नहीं हासकते ! तो जाने दो, परन्तु 
इतना तो अवश्य कहना पडेगा, कि यद्यपि मै एकवारगी लुप्त नहीं 
हासकता तथापि कटते-करते बडेसे छोरा तो अवश्य होजाऊंगा इस” 
लिये विभाग करके इस जीवको अंश मानना मुझे अभिमत नहीं है पर 


१२१२ श्रीमद्वगवद्वीता ˆ [ सध्या १४] 


हा! यदि इस पकार अंश माना-जावे, कि जैसे एकबलती हुई दीपककी 
ज्यालासे नगरमरकी बत्तियां जलालेते हैं पर जिस ज्वालासे वे सहस 
बत्तियां जलगयी हैं उस ज्वालाके आकारमें न तो किसी पूक्रारेकी न्यूनता 
होती है और न उसके तेज ही में कमी होती हे बह ज्योंका त्यों बलता रहता 
है इसी प्रकार मेरे परमञ्योतिमैय तेजसे सहसों जीव बलजाते हैं पर 
मुझसे किसी प्रकारकी न्यूनता नहीं होसकती, में ज्योंका त्यों बनारेहता 
हूँ । इस प्रकारसे अशका मानना थोडी देरके लिये उचित देखा 
ज़ाताहै पर इस दृष्टान्तको अमात्मकज्ञानसे पंचभूत बिम्बकरेके 
तथा इस शरीरान्तर्गत इन्द्रियों और अन्तःक्रणकी उपाधि करके 
कहनेमात्र अंश मानना हे । इसलिये जैसे सूर्यका बिम्ब जलकी 
उपाधि करके जल्लमें थरोताहुया टुकडेटुकडे देख पडता हे सो केवल 
दष्टिका अस है । पर यथाथैमे ज्ञानकी परमाशैदुष्टिसे देखो तो उस जहमें 
न कहीं सूर्यका बिम्ब है औरे न कोई अंश है क्योंकि जल सुखते 


ज्ञाता है तो वस्तुतः एक रत्तीमात्र भी सुर्सका अश सुर्येसे विलग होकर 
उस जलमें नहीं आयाथा । फिर जिस वस्तुका भना ही सिड नहीं 
हैं उसका फिर लोटकर जाना केसे सिड होसकता है । पर फिरे मी 
अपनी बुडिकी उपाधिदारा एक मायाकुत आमात्मक बोधसे आचार 
जाना सिद्ध होता है । इसी मकार जबतक ज्ञान, ज्ञाता और शेयशी 
त्रिपुटी भन्त;करणमें बनीहुई है भ्र्थाव्‌ जबतक सुनने, सुनाने, जानते 
और जनानेकी उपाधि लगीहुई है तही तक जिशासुओंके समझाने 
लिये इस मकार कथन करना पड़ता है, कि यह .ज्ञीव मेरा अंश 


श्लेके ॥ ७ ॥ श्रीमद्ठगवद्वीता - ३२६३- 


मेरे घामको चलाजाता हे और लौटकर नहीं आता । पर यथाथमें 
कुछ भाता जाता नहीं वहां ही रहता है जहां है। जितने समय तक 
अज्ञानसे ज्ञान ढकाहुआ है उतने ही समय तक यह जीव कहनेमात्र 
विज्लग समझा जाता हे और कर्ता वा भोक्ता समझा जाता हे तथा इसका 
आना जाना समभा जाता है पर लेसे ही गुरुकुपाहारा आंवरण हटां 
भौर अन्तःकरणकी शुद्धि हुई वैसे ही चित्तकी एकाग्रता लाभ. 
कर प्राणी जहांका तहां ही परमधामको पहुच जाता है अर्थात उसे 
माच्चान्सुक्ति प्राप्त होजाती है । 


__ भगवान कहते हैं; कि हे अर्जुन ! इसी तापयकी जनानेके लिये मैंने 
तुझे परमधाम अर्थात्‌ अपने ञ्योतिमेयस्वरूप तक जानेकी वार्ता कही 
जहांसे फिर लोटकरे जीवत्वको आप्त नहीं होना पडता । 

अब यह जीव संसारी कैसे बनजाता है ! इस अभिप्रायके जनानेके 
लिये भगवान्‌ कहते हैं, कि [ मन: षष्ठानीन्द्रियाणि प्रकृति- 
स्थानि क्षति ] श्रवण, चक्षु, जिह, नासिका, .खच्चा इलादि 
जो पांच ज्ञानेन्द्रियां हैं में कशरन्म्न, चक्षुगोलक, जिह, 
नासिकाळिद्र तथा त्वचामें छठवें अपने राजा मनको लिये बैठी 


हैं इन सर्बोको वह मेरा अंश ( जीव ) बलात्कार ` अपनी ओर. इस 
जीवलोकमे खेच लेता हे एक शरीरसे .दूसरें. शरीरम 


लेजाता है । हि 
एवम्प्रकार जो शरीरोके संधातमे फँसजाना है सो बुडिके परिच्छेद 
डारा अनुभवमात्र होता है । जैस महदाकाश घटाकाशसे घिराहुआ 


३२१३ श्रीमदगवद्रीती ` | अध्या» १५] 
झशमात्र देखपडता है पर यथार्म आकाशका कोई अंश आकाशे 
से भिन्न नहीं होता केवल घटकी उपाधिदारा परिच्छिन्न 
देखपडता है ! जैसे किसी कतरनीको हांथमें लेकर आकाशको डुकडे 
डुकडे करते चलेजाइये तो कतरनीकी चालमात्र हीसे बुडिमें आकाश 
के खण्डोंका बोध होगा पर यथार्थमें केहीं कुछ भी विभागको “प्राप्त 
नहीं होता इसी प्रकार जितने व्यापार इस सँसारेमे बुडिडारा होरे 
हैं वे ही जीवलोकके नामसे प्रसि हैं यथाथेम कोई जीवलोक किसी 
विशेषस्थानम नियत नहीं है जहां सब जीव श्र्थात उस परत्रझके टुकड़े 
क्वाट-काट कर इकड़े करदियेगये हों भौर उसका जीवलोक बनगया 
हो। हां! डैतवादी जो जीव औरे बझको बिलग-बिलग भाननेवाले हैं 
वे साधनकालेप्ैन्त ब्रह्म जीवका भेद मानते हैं पर वे भी न्तम 
सायुज्यमुक्तिक माननेवाले हैं । क्योंकि सिडान्तकालमे कुछ भेद 
नहीं है। जेस तरंग समुद्रका अंश कहा जाता है पर समुद्रसे मिनन 
नहीं यदि भिन्न होजाबे तो उस तरंगम जो लहरानेकी शक्ति है वह 
कदापि न रहे साधारण जलरूप होजावे । इसी मकार, यदि जीव 
हासे विलग होजावे तो उसमें भोगनेकी शक्ति एकवारगी न रहें | | 
इस विषयको अध्याय १३ में पूर्णपरकारे दिखला आये हैं। . 
- भगवाचके कहनेका मुख्य अभिप्राय यह है, कि केवल कथनमात्र जो 
यह जीव मेरा अंश है बह अपने सतरुपको पहुंचजाता है यही इसका 
परमधाम पहुंचजाना है तथा एक बार जो इसने अपना स्वरूप जानलिया 
कक वश नहीं हाता यही इतका लौटकर नहीं आना है 
उवे अहं ब्रह्मास्मि ” ¢ तत्तमंसि "” “ प्रतानमानन्द ब्रह्म ” 


श्लेक ॥ ८ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ६११५ 


“ आअयमात्मा ब्रह्म ” इत्यादि. महावाक्योंसे इस . जीवका ब्रह्मरूप 
हाना सिद्ध ही है । पर इतना अवश्य कहना पडेगा, कि शरीरकी 
उपाधिसे यह जीव अपनी इंद्रियोंको साथ लिये चौरासी लक्ष योनिरयो 
में मरवेश करता और निकलता जान पडता है यद्यपि इन योनियोंमें 
इसका प्रवेश करना और निकलनां मायाके सम्बन्धसे अनुमान 
कियाजाता , हैं और उन योनियोंमे इसका प्रवेश करना और भोगना 
सिङ हाता है पर ये सब भ्रान्तिमात्र हैं । बहाज्ञान प्राप्त होते ही 
ये सारी बातें नष्ट होजाती हैं। जैसे कोई राजा स्तप्नमें ऊंटवाला बनकर 
ऊरोंकी पंक्ति खैचे लिये जाता हो ऐसे यह स्वये प्रकाशखरूप चैतन्य 
मायाकी निद्रामें मनके सहित इन्द्रियोंकी .पंक्तिकों खैंच एक स्थानसे 
दूसरे स्थानको लेजाने वालेके समान देखनेमें आता है ॥ ७ ॥ 

अब किस समय तथा किस प्रकार यह जीव मन सहित इन्द्रियोंको 
अपने साथर खैच लेजाता है ? सो कहते है- 


मू०-- शरीरं यदवाप्नोति यद्चाप्युत्कामतीश्वर: । 
| गृहीत्वैतानि संयाति वायुर्गन्धानिवाशयात्‌ ॥ ८ 


पदच्छेद;--- इश्वरेः ( वेहादिसंघातस्वामी जीवः ) यत 
( यदा ) उत्कामति ( शरीराहहिनिगच्छृति ) च, यत, शरीरेम 
( देहान्तरम्‌ ) अवाप्नोति ( माप्नोति ) पतानि ( मनः प्ठे- 
न्द्रियाणि ) शहीला ( आदाय ) अपि, संयाति ( विषयम्रदेश प्रति 
गच्छति ) वायुः ( पवनः ) आशयात ( कुसुमाकंरात } पुष्पादेः 
स्थानात ) गन्धान्‌ ( गन्धात्मकान सूक्ष्मकान अशान्‌ ) इव ॥८॥ 


३२१६ श्रीमद्गगवद्नीता [ भध्याय ११] 


पदार्थ:- ( इश्वरः ) इस देहका स्वामी जीव ( यत्‌ ) 
जिस कालमें ( उत्कामति ) एक शरीरसे निकलता है (च) 
और ( यंच ) जब ( शरीरेम ) दूसरे शरीरको (. वाप्नोति ) 
प्राप्त हाता है तब ( एतानि ) मनके सहित पांचों ज्ञानेन्द्रियोको 
( गहीला ) अपने साथलेकर (संयाति) चलाजाता हे कैसे ! 
सो कहते हैं ( वायुः ) जैसे पवन ( आशयात ) पुष्पोंकी कलियां 
से ( गन्धान्‌ ) गन्घोंको लेकर दुसरे स्थानमें चलाजाता है (इव )' 
तैसे ही ॥ ८ ॥ 

भावार्थः- अपूर्वसुखधाम नयनाभिराम श्रीवनश्याम भग 
वान्‌ कृष्णचन्द्र जो अर्जुनसे पहले कहैचुके हैं, कि यह जीत्र मन 
सहित पाचों इन्द्रियोंको खैंचलेता है उसी विषयको स्पष्ट करतेहुए 
- अब कहते हैं, कि [ शरीरं यदवाप्नोति यच्चाप्युत्क्रामतीश्वरः] 
दृशों इन्द्रियों और चारों अन्तःकरण तथा पांचों प्राणोके साथ मिंलकरे 
जो इस शरीरका एक संघातरूप भण्डार बनाहुआ है और जिसमें 
श्रन्नमय, प्राणमय इत्यादि पांचों कोश विद्यमान हैं तिनका स्वामी जो 
जीव है उसको भगवानने इस शछोकमें उस ईश्चरके नामसे पुकारा है। 

दूसरी बात यह है, कि “ पाठकमादथक्रमो वलीयान्र ” पाठ- 
क्रमसे अथेक्रम सदा बलवान होता है इस न्यायसे यहां ईश्वर शब्दका 
श्रथ देहादि संघातक्रा स्वामी जीव ही कियागया है अर्थात जगतका 
जो ईश्वर तिससे यहां तास्थ नहीं रखा वरु इस देहके संघातका जो 
स्वामी यह जीव उसीको ईश्वरकी उपाधि दीगयी है । इसी कारण 
श्रीभानन्दुकन्द अजचन्द कहते हैं, कि इस देहका ईश्वर जो यह जीवं 


रौन ॥ दन भरौमद्वगवद्रीता - ३२१७ 


' जिस समय एक शरीरसे निकलता है और दूसरे शरीरम प्रवेश करता है 
'तब[ शहीत्वेतानि संयाति वायुर्गन्धानिवाशयात्‌] उस समय 
“यह अपने साथ २ मन और श्रवण इत्यादि पांचों ज्ञानेन्द्रियांको इस 

प्रकार खैचे हुए लिये जाता है जैसे वायु पुप्पादिकी मैधको प्रहणकर एक 
-स्थानसे दूसरे स्थानमै लेजाती हे | यहां जो भगवानने “एतानि शब्द 
-का प्रयोग किया है सो. श्रीमुखसे कहनेका तात्प केवल ज्ञानेन्द्रियोंहीसे 
'नहीं है वरु कर्मेन्द्रिय, पांचों प्राण तथा अन्य भी जो कुछ इस शरीर 
में शक्तिमान तलहें उन सबोंसे सी प्रयोजन है। जैसे 'मनः षष्ठानि 
.पुद ज्ञानेन्द्रियोकि अतिरिक्त अन्य इन्द्रियोंका भी उपलक्षण है | 

एक शरीरको छोडकर दूसरे शरीरम जानेका माग कोवसा हे. ? 
जो इस गीताके अ० २ शलोक २२ में छान्दोग्य उपनिषतकी 
पञ्चाग्निविद्या कथन करनेवाली श्रतियों इग पूणमकार . वर्गुन्न 
-करदियागया है देख लेना | 

इस जीवके एक शरीरसे उल्कमण करेके दूसेर शरीरमै जानेके 
-विषय अनेकानेक श्षुतियां और स्मृतियां प्रमाण झूपमे हैं । 

अब यह जीव किस प्रकार अपने साथ सन सहित इन्द्रियोंको 
एक शरीरसे दूसेर शरीरमे खेच लेजाता है? इसके विषय एक दृष्टान्त देकर 
श्रीआनन्देकन्द भ्रर्जुनके प्रति कहते हैं कि “ वायुर्भन्धानिवाशयात्‌?? 
जैसे वायु कुसुमकलियोंकी कणिकाके मध्यसे अत्यन्त सुक्ष्म परागोंको 
लेकरे दूसरे स्थानको उड जाती है ऐसे यह जीत्र अन्तःकरेश सहित 


डन्दरियोंकों लेकर उडजाता है। पहले आकाशकी ओर जाकर फिर नीचै 
४०६ 


३३१६ औमद्गवद्दीता ` ु [ भध्या० १४५] 


न त 2 eT 
लौटकर इस लोकमें अपने कर्मानुसार शुभाशुभ गेनियाँको पाता 
है अर्थात जिस अकारकी गन्ध लेकर प्राणी उडता है उसी 
प्रकारका शरीर पाता है। यदि शुडान्तःकरेणसे बिना किसी प्रकार 
रागहषके उत्तम और श्रेष्ठ वासनार्थोको लेकर उडता है तो फिर 
उत्तम और श्रेष्ठ योनियोंमे प्रवेश करता है नहीं तो इसके प्रति- 
कूल नीच और निकृष्ट वासनाशोंको लेकर उडता है तो फिर लौट" 


कर नीच योनियोंम अर्थात शुकर, कूकरे भर चाणडालादि योनियोमे 
उन्न होता है सो यह नियम अनादिकालसे चला भारहा है । 


शंका-- पिछले श्लोकका अर्थ करते हुए यों कहागया है, कि 
यह जहां रहता है वहां ही साचान्मुक्ति प्राप्त करेलेता है और अब 
कहते हैं, कि एक रभानसे दूसरे स्थानमै चलार्जाता है । इन दोनों 
` आातोमिं पररपरं विरोध पाया जाता है ऐसा क्यों ? 


_ समाधान-- यह शंका निरर्थक है कारण यह है, कि ज्यकित्यो 
अपनी ठोखर रहते हुए साज्ञास्मुक्ति उन प्राणियोंके लिये है जो गुरु” 
चरणसेवा हारा जीवन्मुक्ति लाभ करचुके हैं। मायाके विस्तृत इन्द्र 
जाले निकले गये हैं और यह जो आना, जाना, निकलना, 
पना, चढ़ना, गिरना, बंधजाना, खुलजाना, सुखीदु;खी हवोजाना 
इत्यादि कहागया सो सब उन जीवोंके लिये हैं जिन्होंने जीवन्मुक्त 
नहीं भासत की है क्‍योंकि वे मायाकी निद्रा स्वप्नवत्‌ नाना प्रकारकी 


चेष्टाओोको करे हैं इसलिये उक्त वचनोंमे विरोध नहीं है । शंका 
सत करो || ८॥_ 


शोण्९्॥ है श्रीभद्घावदीजा - - ६४१३: 


माहेश्वरी मायाके सम्बन्धसे यह जीव किस प्रयोजनकेलिये मन 
सहित इन्द्रियोको खैंचे हुए बेलका माराहुआ बबूलेतले और बबूलका 
सारा हुआ बेलतले फिरा करता है सो भगवान अगले श्लोकर्म 
स्पष्टरूपसे .दिखलांते हैं । | 


मृ०-- श्रोत्रञ्चल्ञुः स्पशनं च रसनै घ्राणमेव च। 
. अधिष्ठाय मनश्चायं विषयानुपसेवते ॥ &॥ 


पदच्छेदः अयम्‌ ( देहरथो जीवः; ) श्रोत्रम्‌ ( शब्दो- 
पलब्धिकरेणमिन्द्रियस ) चञ्नुः ( रूपोपलब्धिकरणमिन्द्रियम्‌ ) स्पश्‌” 
नम्‌ ( लगिद्वियमू ) च, रसनम्‌ ( जिहुंद्रियस्‌ ) घाण (गन्थोप- 
लन्धिकरणमिन्द्रियम्‌ ) च ( तथा ) मनः ( अन्तःकरणस्‌ ) अधि 
छाय ( आश्रित्य ) एव ( निश्चयेन ) विषयान्‌ ( शब्दादीन ) उपः 
सेवते ( तत्तदिन्द्रियड।रा मनोरथेन भागत्य उपसुक्ते ) ॥ ६ ॥ 


__ पदाथ:-- ( श्रयम्‌ ) यह जो शरीरस्थित जीव है वह 
( क्रोत्रम ) कानको ( चक्षु: ) आंखको ( स्पर्शनम्‌ ) खगिन्द्रिय 
को (च ) फिर ( रसनेम्‌ ) जिहाको ( घाणम ) नासिकाको 
( मनः ) मनको ( च ) मी ( अधिष्ठाय ) आश्रय करके ( एव.) 
निश्चित रूपसे ( विषयान ) शब्द, रूप, रस इत्यादि विषयोंको ( उप- 
` सेवते ) भोगता हे॥६॥ -. 

_ द्रावार्थः-- अर्जैनने जो पूछा है, कि यह जीव किस ताले 
से अपने अके साधत निमित्त एकसे निकल दूसेर शरीरम जाता 


३३२ श्रीमह्गवहीता ` [ शर््याय {१ 


है ! उसकै उत्तरमें नटवर गिरधारी श्रीरसिकविहारी भगत्राम्‌ आनन्द 
कन्द बूजचन्द कहते हैं, कि [ श्रोत्रेच्चजुः स्पशनंश्व रसे 
घ्राणमेव च! अधिष्ठाये मनेश्वायस ] कान, आंख, तचा, 
जिह, नासिका तथा इनके साथ मनको भी अपने साथ लेकर यह 
शरीरथारी जीव इनका अधिष्ठातां बनाहुआ सबको अपने-अपने 
व्यापारमे लगायेहुए एक शरीरसे निकलकर दूसरे शरीरमें जा [विष- 
यानुंपसेवते ] शब्द, रस, रूप, रपी, गन्ध इत्यादि विषयको सेवन 
करता है अर्थात मायके वशीभूत होकर विषयोंको भोगने लग- 
जाताह | | न र) 
“ भगबानके कहनैका मुख्य श्रभिप्राय यह है, कि यथार्यदृष्िसे 
देखनैंमें तो न मेरा कोई अंश है, न कहीं जाता है और न कहीं भाता 
हे पर भूमामकदृष्टिमे मेरा अशं वनकर जीव भी कहलाता है औरं 
एक शरीरसें निकल दूसरे शरीरमें आताहुंथा भी देख पडता है तहां अपने 
सँग इन्द्रियोंको तथा पाचों. प्राणोंकी अन्तःकरणे . साथ लिये" 
हुए. संघका अघिाता अर्थात्‌ खामी बनाहुआ सबोको अपने” 
अपनेः व्यापारमै लगा सबोंसे विषयोंको भोगता है अर्थात्‌ कानेकि 
दारो थाना अकारके बाजाओोंकी  सुरीली . ध्यनिसे .. उन्मत्त. हैँ 
परेम आऔनिन्दको प्राप्त होता हे । इसी प्रकार नेत्रोंते . सुन्दर .२ 
रूपवती वारगनाँओंक्ी भंडेकीली सुन्दरताके . वशीभूत हो. हयम 
विषयॉनम्दकी अनगिनत हिलौर लैताहुआ अपनेकी धन्य मानता है | 
रसे हो. खचासे श्रतंकी शीतल. इन्डुपरभापूरीयामिनीमे अपनी रमः 
शाके चिकण अंगोसे आलिंगन; चुम्बन, सैघष्ण इत्यादि दारां परम 


५ 


~ 


` 'श्तो०॥ ६ ॥ श्रीमद्भगवद्वीव! ३२२६ 


सुखको प्राप्त करता है । फिर रसना इंद्रिय हरा सुखाहु अन्न, दही 
मक्खनका साद लेताहुआ अमृतपानके समान सुखं अनुभव 
करता है तथा घ्राण हारा नाना अकारके वैली, चमेली, जूही; 
गुलाब, मालती इलांदिं सुगन्धित , पुप्पोंको , सृघताहुआ आनम्द 
लाभ करता है, पर यह जीव केबल इन इंद्रियों हारा भंग" 
नेको समर्थ नहीं होसकता जब तक भन्तःकरणका साथ न ही । 
इसी कारण यह चतुर जीव इनके राजा मनको भी अपने साथे 
करलेता है तथा प्राण, अपान, व्यान, समान शौर उंदान इन पांचों 
म्राणोंको भी संगी त्रनालेता है क्योंकि इन मन और पाणोंके संग 
बिना केवल इंद्रियोके हारा विषयोंक्रे भोगनेमे समर्थ नहीं होस- 
कता । | क 

भैगवानने जो पिछले ७ वें 'छोकमे केवल भन; घष्ठानीन्द्रि- 
धाणि " कहा हे वह १६ प्रकारके मुखींका अर्थात्‌ शरीरके १९ 
श्रवयवोंका उपलच्षाण है । अर्थात दशों इन्द्रियां, चारों अन्तःकरण 
आरं पांचों आण ये सब मिलकर . १६ सुख कहेगये हैं उन्हीं 
१३ मुखोंसे यहं जीव सब स्थूल पदार्थोको जाणत अवरथामे 
भोगता है । और खप्नमै इंद्रियों सहित्‌ बाहरकी स्थूल वस्तुओं 
को खैचकर सुदं अवरथाकी ओर लेजाता है तो इस उदाहरेणसे 
सिड होता है, कि इस जीवको इस बातकी ऐसी शक्ति मिलीहुई 
हे, कि ज्ञागतंकी अवस्थासे इंद्रियो सहित वसतुतंस्ुओंको सैचकरे 
सप्नमें लैजावे और फिर खप्नसेँ इंनको सैंचकर जागते लेआवे। 
इसी परकार इन सबोंको यह एक शरीरसे खींचकरं' दूसरे शरीरमे मी 


~ ० 
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लेजाता है । भमवानके कहंनेका तात्मये यह है, कि जब तक 
इस जीवमें बासना बनी रहती है तब तक यह बेलका मारा बवूल 
तलें और बबूलका मारा बेल तले फिरता हे श्रर्थात वासनानु- 
सार दुःख, सुखादि भोगनेके निमित्त दौडा फिरता है । 


अभिप्राय यह है, कि जब थह जीव इन्द्रियोंको लियेहुए पहले 
शरीरसे निकल दूसरे शरीरकी ओर चलनिकला तो जानना चाहिये, 
कि पहला शरीर इसकेलिये स्वप्नतुल्य हागया थर पिछला शरीर 
जाग्तके तुल्य हुआ एवम्प्रकार एकके पीछे दूसरा शरीर धारण करता 
हुआ झागे बढता जाता है मानों एकके पश्चाद दूसरा स्वप्ने देखता- 
हुआ तथा जागताहुआं चलाजाता है परे जब तक यह जीव इस 
दशामें पडारेहता है उसे भूमात्मक समझना चाहिये। 


भगवान कहते हैं, कि हे अजुन ! यह मेरी माहेश्वरी माया 

ज्ञा सम्पूर्ण अझाणडको नचा रही है ऐसी दुजया है, कि इसके कारण 

सारो. बरझाणड - भूमताहुआ देखपडता है-+जैंसे लडके झाप खेलमें 

चक्कर खातेहुए सारा बझ्ाण्डको फिरते देखते हैं ऐसे यह जीव माया 

के चकरसे रवय अमताहुआ सारे बझाण्डको . चक्कर खाताहुआ देखता 

है) पर सच परो तो कहीं कुछ भूमता नहीं पर देखनेवाला श्राप भूम 
रहाहे इसलिये -पृथ्वीते आकाश तक भूमताहुआ देखता है। जैसे 

एक ही घरमै एक ही खाटपर शयन कियेहुओआ प्राणी जागत और 

को दोनों अवस्पाश्ो को प्राप्त हाता है अर्थात्‌ उसी खाठपर - जाग 

. सी जाता-हे और स्वप्न भी देखता है पर यधाम कहीं ता 


श्तो० ॥१०॥ श्रीमद्गगैषद्दीता . ... ३३२३ 


जाता नहीं । परन्तु खाट हीपर पडाहुश्ा, काशी प्रयाग इत्यादि नगरों 
को जांकर फिर लौट आयाहुआ जानपडता है । इसी प्रकार विषय- 
भोगके प्रयोजनसे एक शरीरसे दूसरे शरीरमे इसका आनाजाना ,सिद्ध 
होता है । कि! 
..... इसी कारण भगवान कहते हैं, कि यह जीव केवल विषयके 
: भोग उपभोग निमित्त श्रोत्र चक्षु इत्यादि इंद्रियोंको मनके आश्रय 


` "कर इधर-उधर शरीरोंमें स्वप्नवत उत्कमण और प्रवेश करता रहता 
ह॥६॥ i 


इन कठिन औरे गृढ वार्ताओंको साधारण नहीं समझ सकते केवल 
आत्मदर्शी ही समऋसकते हैं। इसीको भगवान अगले ःछोकम दरेसाते हैं। 


मृ०--उत्करामन्त स्थित वापि सुंजानं वा गुणान्वितम्‌ । 
विमूढा नानुपश्यति पश्येति ज्ञानचक्षुष: ॥ १०॥ 
पदच्छेद; उत्क्रामन्तम्‌ ( परित्यजन्तमू । पूर्वशरीरे 
विहाय शरीरान्तरं गच्छन्तम्‌ ) वा, स्थितम्‌ ( तिष्ठन्तम्‌ ) वा ( अथवा) 
भुञ्जानम्‌ ( शब्दादी्योपलेभमाना। विषयान सेवमानास्‌ ) गुणा 
स्वितम्‌ ( सुखदुःखमोहांख्यै रणै : संबुक्तम्‌ ) अपि, विमूढा 
( दषादृ्टविषयसोगतासनाङ्कष्चेतरतयात्मानारमविवेक्रायोग्याः । 
` बहिंदृष्टयः ! पामराः ) न, अनुपश्यन्ति ( अवलोकयन्ति ) ज्ञान 
चक्तुषः ( म्यायानुगहीतशाञ्जजन्यमात्मद्शमसाधने सनुषा ते । विवे 
किन; ) पश्यन्ति ( साक्ताकुवैन्ति )॥ १०॥ | 
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प्रदार्थ:--- ( उत्क्रामन्तम ) एक शरीरसे निकलकर दृसे 
शरीरकी थोर जाते हुए ( वा ) अथवा ( स्थितम्‌ ) उसी शरीस 
ठहरे हुए ( वा ) अथवा ( सुजानम ) व्रिपयाँको भोगत हुए तथा 
( गुणान्वितस्‌ ) तीनों गुणकि फल सुख दुःख मोह इत्यादिसे युक्त 
हेतेहुए ( अपि ) भी ( बिम्रूढा; ) अज्ञानी मूढ ( नानुपश्यन्ति ) 
इसके गुप्तभेदको नहीं देखसकते किन्तु ( चानचचुषः ) जो जानकर 
नेत्रवाले विवेकी हैं वे ही (अनुपश्यन्ति ) इस थाल्लाके यथार्थ तलको 
देख सकते हैं ॥ १० ॥ न 
भावाथ;-- पापतापनिकन्दन भक्तजनमनरंजन श्रॅनेटनन्दन 
भगवान कुप्णचन्द जो पहले कह आये हैं, कि इस जीवका निक 
लना वा प्रवेश करना मायाकुत है यथार्थ नहीं हैं इस दिषयको कौन 
प्राणी यथायरूपसे जान सकता है और कौन नहीं जान सकता है ! . 
सो रपट करेते हुए कहते हैं, कि [ उत्क्रामन्त स्थिते. वापि 
खुञ्चान वा मुणान्वतस्‌ । विमृढा नानुपश्यन्ति | इस 
जीवका एक देहसे उत्कतमण करना, दृसरेमें जाकर स्थित हाजाना, 
शरीरिक दुःखसुखको मोगना और तीनों गुणोसे युक्त होजाना 
इत्याद सृतम वात्ताथांको मूढ पुरुष नहीं देखसकते हैं अर्थात पहले 
जा १९ सुख कथन करथाये हैं उन इन्द्रियादिक उन्नीसों सुखोंको 
चन i शरीरसे निकलकर दसेरमें स्थित होकर इन्द्रि 
की थाधठाता वनकर उनके विपयोका भोगना 

फिर तीनों गुणांकी वृडिके कारण सुखदु:ख प्राप्त होना जो 


मापाञ्चित विस्तार हे तिसको सत्संगरहित और विवेकहीन नहीं 


t 
२ श्लोक ॥ १० ॥ त्रीमंद्वभवद्वीता ३३२४ 0 


अनुमत कर्ते । कंयोंकि वे यों नहीं संमफ सकते हैं, 
, कि इस जीवका उत्केमण करना वा स्थित होना मायाकृत 
* है सत्य नहीं है। यह मायाकृत सृष्टि जो म्रिश्यारूपसे वसमान है 
_ उसमें यह जीव कैसे इस मनुष्य शरीरसे निकलकर दूसरे शरीरे 
` जाता है ! तिसका भी बोध नहीं है । | 
| पूवे अ० २ श्लो० 3३ में जो प्रज्चाग्नित्रिया दिखला आये हैं 
` जिससे इस जीवका उत्कमण, गति, प्रतिष्ठा, तृप्ति, पुनरागमन इत्या- 
` दिका पता चलता है उसको भी समकना मूढोंकेलिये दुस्तर है तो 
` अला कंब ऐसा होसकता है, कि इस यात्माके यथार्थ रूपकी वै समझ 
` सकें । इसी कारण भगवान उन्नके विषय कहते हैं, कि मूढ़ पुरुष इस 
विषयको नहीं समक सकते । तब वे वोन हैं जो इसे साक्षात्कार 
करेते हैं ? तो कहते हैं, कि [ पश्यन्ति ज्ञानचल्लुषः ] जो 
` ज्ञानके नेत्रवाले है वे इस भेदको समझ सकते हैं अर्थात जिनकी 
बुडि गुरुकृपादाय तथां गूढ सत्संगहास परम कुशाग्र होरही है वे ही 
इस वार्ताको समझसकते हैं, कि भगवतका कोई अंश नहीं होता और न 
कहीं किसी इन्द्रियको लेकर जाता आता है वरु एक आत्मा परिपूर्ण. 
सबैत्र एकरस ज्योका त्यों व्यापरहा है. और जीवोंका आना जाना 
विषय मोगना सब मायाकृत अमात्मक बोध है । भ्रमाय श्रुतिः- “हैं 


भत्येन लम्यस्तपसा ष यात्मा सम्यग्ज्ञानेन इझच्येश नित्यम ” 
{ मुण्ड» ३ ख० १ श्रुति ५ ) 


अर्थ--- यह आत्मा केवल सत्य बोलनेसे, तपसे ( मन 


और इन्द्रियोंक एकाग्र करनेसे ) ज्ञानसे, तथा अह्मचय्येसे .लब्ध हाता 
४०७ 


शत 


३२२३ श्रीमक्षगवद्गीता' [ धब्याय ११] , 


है ।सो येगुण भी कैसे देने चाहिये? तो नित्य अर्थात्‌ सवेदा जीवन 
'पर्य्यन्त एकरस होना चाहिये तब वह आत्मज्ञानका जिसके प्रकाशसे 
मायाकुत अन्धकार नष्ट होता हे इस जीवको साज्षात्‌कार होता है 
आर नरह्मरूप ही देखपड़ता है। तासर्य्य यह है, कि तब ही यह भे 
परमधामको पहुंचता हे । इसी कारण भगवान इस गीतामें बार-बार 
कहते चले आते हैं, कि इस तलको वे ही जानते हैं जिनके विवेक 
भर वैराग्यके नेत्र खुले हैँ तथा अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य 
इत्यादि साधनोंमें नित्य तसर हैं ॥ १० ॥ है 

इसी विषयको अगले श्लोकर्म ग्रोर भी स्पष्ट करे कहते है. 


सु०-- येतन्तो योगिनश्चैनं पश्यन्त्यात्मन्यवस्थितम्‌ । 
यतेन्तोऽप्यकृतात्मानो नेने पश्यन्त्यचेतसः ॥ ११ 


पढ्च्छेदः---- यततन्तः ( ष्यानादिभिः प्रयत्न कुन्तः ) 
योगिनः ( समाहितचित्तः ) च, आत्यनि ( खघुडौ । ब्रह्मणि ) 
अवरिथतम्ग ( महाकाशे घटाकाशमिवैक्येन वर्तमानम्‌ ) एनसु ( विशु 
मुत्कामन्यादिहीनमसंसे स््ात्मानस्‌ ) पश्यन्ति ( साक्षाक्कुर्वन्ति ) 
अङ्कतात्मनः ( असंस्कृतासन: | भ्रविशुद्धचित्ता:) श्रचेतस: ( अवि- 
वेकिनः । मन्द्मतय;। पाषाणतुल्याः ) यतन्तः ( शास्राभ्यासादिभि 
थल कुर्वाणा; ) झपि, एनस ( आत्मानस्‌ ) न पश्यन्ति (न 
सात्ाकुवन्ति ) ॥ ११ ॥ 
पदार्थ;-- ( यतन्तः ) ध्यानादि हारा यल करनेवाले 
( योगिनः ) योगी जन (च ) भी ( श्रात्मन्ति ) अपने अन्तकः 


शव ॥११॥ श्रीमद्भगवहीवी ` ६३६३७ 


ei __ _ 
न 


स्णमें ( अवस्थितम ) वतमान ( एनम ) उत्करमादिसे रहित 
असंग इस आत्माको ( पश्यन्ति ) साच्चात करते हैं पर ( अक्कतः- 
समानः ) जो अशुद्ध अन्तःकरणवाले हैं तथा (अचेतसः) अविः 
वेकी हैं और मन्दसति हैं वे ( यतन्तः ) शाखराम्यासादि छारा नानाँ 
भकारे यत्न करतेहुए ( अपि ) भी ( एनम ) उक्त प्रकार संग- 
रहित इस आत्माको (न पश्यन्ति ) नहीं देखते अर्थात नहीं 
जानसकते ॥ ११॥ 

भावार्थः-- अलख अविनाशी सबै घटवासी श्रीयानन्द्कन्द्‌ 
। कृष्णचन्द्र पूवश्छोकमे कथनकियेहुए विषयको अधिक रपएरूपसे दिखलाने 
_ केतासयसे कहते हैं, कि [ यतन्तो योगिनश्चेने पश्यन्त्यात्मन्य- 
` बस्थितम ] जो योगी लोग ध्यानयोग इत्यादिके निमित्त तथा आत्म- 
ज्ञानकी प्राप्ति निमित्त शुरूपदेश हारा श्रवण, मनन, निदिच्यासने 
इत्यादि साधनोंका अभ्यास विधिपृषक करेतेहुए आरितक्यडुदि 
तथा - शुद्ध अन्तःकरणसे भगवत्परायण हाकरे केवल भागवत- 
काके साधनमें ततर रहते - हैं वे ही या समझ सकते हैं, 
कि यह आत्मा ( जीव ) उस ब्रह्ममें सदा अवस्थित है उससे विलग: 
क्षणमा भी नहीं होता केवज्ञ अन्तःकरणकी उपाधि हारा थोडी देर 
के लिये यह विलग हुआसा देख पडता दे पर यथार्थमें कभी 
विलग न हुआ, न होता है और न होगा । यह सदा आप अपनेमें 
वर्तमान है अथवा यों कहलीजिये; कि सदा अपने स्वरूप ब्रह्मल 
वर्तमान है । इस मकार यत्नशील प्राणी इसको उत्कमण इत्यादिः 
उपाभियोंसे रहित देखते हैं । 


~ 


६२२८ औमङ्गगवदीता [ पछ» १५) 


मुख्य अभिप्राय यह है, कि -संयमितचित्तवाले थोगीजन भाप 
को अपनेमै स्थित देखते हैं पर [ यतन्तो5प्यकृतात्मानो मे 
पश्यन्त्यचेतस; ] ऐसे यल करनेवालोमे भी जो अङ्गता 
हैं अर्थात अविशुद्चित्त हैं, जिनका भ्रन्तःक्रण मल, विक्षेप और 
भावरणोंसे शुद्ध नहीं हुआ है तथा जो चेतस हैं, पाषाणकै समान 
हैं त्वोंको नहीं समझ सकते उनको इस विषयका यथार्थ बोध नहीं 
हाता । इसीलिये भगवान पहले भी अ० ७ शोक १६में कह 
राये हैं, कि ४ बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्‌ माँ प्रप्ते ” 
जञानवान भी कई जन्मोके यत्न करनेकै पश्चात मेरेको माप्त होता हे 
'र्थात यह मेरा आतमज्ञान इतना सुलभ नहीं है, कि कट आज 
ही शाख्रोको हाथम लिया और यथार्थ तत्वको जानगये ऐसा नहीं . 
बह कई जन्म परिश्रम करते-करेते जब अनेक जन्मोकी सिद्धि एकत्र 
होती है तब परमतत्तवी पहचान होती है । । 
अतएव भगवानका ऐसा कहना,कि अक्कुतात्मा यल करतेहुए 
भी इस आत्माके यथार्थ रूपको नहीं देखते असंगत नहीं है सांगो 
पांग सत्यं है ॥ ११ ॥ 
भगवानने जा यह अध्याय धारम्म करतेहुए इस ` संसाररूप . 
शश्वत्य वृक्षकी पहचान करनेवालोंके विषय ऐसा कहा, कि इस वक्त 
को देदमकह उस मेरे परमघांभको पहुँचना चाहिये जहां सयै, चन्द्र ' 
इत्यादिः प्रकाश नहीं 'करसकते पर. तिस परमधाममे- पहुँचनेकाः 
यथार्थ अथे मध्यमे इस १५ वें शोकं तक कथन्‌ करदिया । ` अब 
पुन; लोटकर अपने उसी विषयपर पहुंचकरे कहते हैं । - 


श्ती०॥ १३३ मगना ३३२६ 


मु०-- यदादित्यगतं तेजी जगद्गासयतेऽखिलम। . 
यच्चन्वमसि यच्चाम्रो तत्तेजो विद्वि मामकँम्‌ ॥ 
॥१२॥ 


पदच्छेदः आदित्यगतमं ( सुर्याश्रयम्‌ । सूर्यमण्डलान्त 
वक्ति) यत्‌, तेजः ( दीप्तिः । चैतन्यात्मकं ज्योतिर्वा | अ्वभासकम ) 
चन्द्रमसि ( चन्द्रे ) च, यत्‌ (प्रकाशकर॑ तेजः ) अग्नौ ( हुतवहे ) 
चं, यत॑ ( दाहक सामर्थ्यम्‌) अखिलम्‌ ( स्थावरजंगमात्मकं समस्तं ) 
जगत ( भुवनम ) भासयते ( प्रकाशयति ) ततं, तेज; ( सर्वाः 
वभासकं ज्योतिः ) मामकम्‌ ( मदीयम्‌ ) विद्धि ( जानीहि ) 

॥ १२ ॥ 

पदार्थः-~= ( आदित्यगतम ) सुय्यैमण्डलमे स्थित ( य॒त ) 
जी ( तेजः ) दीप्ति है वा चेंतन्यात्मक ज्योति है तथां ( चन्द्र 
मसि ) चन्द्रमामे ( च ) भी ( यत्‌ ) जो प्रकाशकरनेवांली वा 
चैतन्यात्मक ज्योति है फिरे ( अग्नो ) अग्निमें (च ) भी (यत ) 
जो दाहिकाशक्ति वा चैतन्यात्मक ज्योति है जो ( अखिलम ) 
सम्पूण ( जगत्‌ ) जगतको ( भासयते ) प्रकाश करनेवाली 
( तत्तेजः ) तिस ज्योतिको हे अर्जुन! ( मामकम ) मेरा ही 
प्रकाश ( विद्धि ) जान ! अर्थात ये सब मुझेहीसे प्रकाशमान हैं 
ऐसा जान | ॥ १२ ॥ 


भावार्थः=~ सभी विद्ात जानते हैं, कि श्रीथानन्दकन्द. 
कृष्णचन्द्रने जो यहः गीताशारत्र अर्जुनके. प्रति-प्रक्रट किया तिसमें, 


६१३५ शीमदगद्वीता [ अन्याय १४] 
जितने सारत हैं वे उपनिपदोसे लियेगये हैं। तहां इस १५ वें 
अध्यायमे सैतारसे विरक्त होजानेके प्रयोजनसे इसको एके नश्वर वृक्ष 
शर्थात आएवत्यवृक्ष निरूपण करे इसे असंगरूप शख्स छंदनकर अपने 
परमधाम तक पहुँचनेका यत्न वताया अव फिर उसी अपने घामकी 
रतुति जो शेष रहगयी थी उसे वर्णन करेतेहुए कहते हैं 
[ यदादित्यगतै तेजो जगद्वासते$खिलम ] जो इस 
सूपैमै तेज है जिससे सारा जगत्‌ मकाशित होरहा है तथा 
[ यचन्दमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो विद्वि मामंकम ] जो दीति 
चन्द्रमामें है फिर जो दाहक तेज अग्निम है इन सवको हें अर्जुन! 
त्‌ मेरा ही तेज जान | अथवा इसका आध्यात्मिक अर्थ यों भी का 
लीजिये, किं जो चैतन्यात्सक ज्योति इन सूर्य्य, चन्द्र और अग्ने है 
जिससे सारे जगतूके जीव चैतन्य होर हैं उसको हे अर्जुन ! 
तँ मेरा हदी तेज जान।  - 
यहां तेज शब्दसे नाना मकारके अभिप्राय हैं प्रथम तों सामान्य 

अये यही है, कि यह जो अकाश थन्धकारका नाश "करनेवाला है. 
जिससे सारा जात प्रकाशमान हेरहा है जिसके उद्य होनेसे हम 
लोग अपना सारा व्यवहार करते हैं जिसके लिये सर्य्यदेवकी स्तुति 
दने भी यों की है, कि “३० हदुत्य॑ जातवेदस देवे दहन्ति 
केतवः इशे विश्वाय सूर्यम्‌” ( शुक्लयजुवेंद अ० ३११० ३३ ) 

उस जगतूके जाननेवाले सर्वज्ञ प्रकाशमान सुय्येकी उनकी 

सम्दूण जातके पदायाँको, सर्वप्राणियोके दिखानेकें लिये 


“- निश्‍चय करके उपरको आकाशमे ले चलती हैं | इसी विषयको, 


RRS नका मालन 


शौ० ॥ १३॥ ्रीमद्रगव्वीता ' १२३९ 


भगवानुने भी इस 'छोकमें कहा हे, कि जिस तेजमे अखिल जगत 
प्रकाशित हाता है उस तेजोमय सुर्यको मेरा ही प्रकोश ज्ञानो। 
` फिर भगवान कहते हैं; कि चन्द्रमामे जो तेज है उसे भी मेरा 
ही तेज जानो । यद्यपि चन्द्रमाको अपना तेज नहीं है सूर्यसे तेज 
उसमे जाता है तथापि सूर्यकी किरणोंसे : युक्त हकर जो चन्द्रमामें 
एक सुहावनी परम मनोहरे चित्तको प्रसन्न करनेवाली शीतल-ज्योति 
उमन्न हाती है जो. चन्द्रमाम स्थित अम्नतरसको किरणों हारा पृथ्वी 
पर पहुंचकर ग्रन्नोमें डाल देती है उस ज्योतिको भी मेरा ही अकाश 
जानो | 
` शका-- चन्द्रमामै जो प्रकाश है वह सूय्येसे आता है इसका 
क्या ममाण है ? 
समाधान--- “ तरणिंकिरेणसंगादेष पीयूषपिंण्डो दिन- 
करदिशि चन्द्रश्वन्दिकाथिश्चकास्ति । तदितरदिशिवालाकुन्तल- 
'श्यासलश्रीघट इव निजमूत्तेशछाययेवातंपस्थः. ” ( सृय्येसिडा- 
स्तका वचन है ) अथ- यह चन्द्र जो अमृतका एक पिण्ड है-वह्‌ 
सुय्थकी ओर सुय्यैकी किरणोंसि प्रकाशित रहता है अर्थात -चन्द्रमाका 
जितनां. भाग सूस्यके सम्मुख पडता है उतना भागःतो चांदनीते 
भ्रकाशित रहता है पर जो भाग सूर्थ्यके सम्मुख नहीं पडता उतने 
_भागमे खियोंके श्यामकेशके समान श्यामता भासती है। जैसे करिसी 
एक घडेको प्रातःकाल आंगनमें रखदो तो जितना साग पूर्वकी ओर 
- है उतनेमे सुय्यैका प्रकाश पड़ेगा शेष भागम्‌ प्रकाश नहीं फ्डेगा 
इसी प्रकारे चन्द्रमाको भी समझो । | 


१२३२ श्रीमडेवद्वीता ` [ भव्याः १४) 


अब भगवान कहते हैं, कि “ यच्चाग्नौ ” अभिमें जो प्रकाश है 
उसे भी मेरा ही प्रकाश जानो इस प्रकाशसे भी जगतका बहुत कुछ 
व्यवहार चलरहा है सो अग्नि भी सवित्र व्यापक हे जहां जिस वस्मे 
चाहे! विसकर देखलो । अग्निदेव भी कई प्रकारसे इस जगतका उप 
कार कररहा है। अग्निस यज्ञ, तिस यसे घूम, धूमसे मेघमाला, तिससे 
वर्षा, तिससे अन्न थोर तिससे शरीरकी संत्र इंद्रियोंमे प्रकाश उतन्न 
हता है 

फिर यही अग्नि है जो सारे शरीरमें जीवनका कारण है थ्रलि 
रेहित शरीर हुआ औरे उसी दाण मृतक होगया । इससे सिद्ध होता 
है, कि अभि भी भगवतका प्रकाशस्वरूप है। 


फिर जठंराभि भी अग्नि हे जो अन्नको -अपनी दाहिकाशक्ति 
से पचाकर शरीरमें रुधिर इत्यादि बनाकर शरीरकी रक्ता करती हे । 
ग्रदि अग्नि पाक न बनादे भोर पेटमें न पकादे तो शरीरमें जितनी 


द्रया हैं सब व्यर्थ होजावें । इसी कारण भगवानने भी इस अग्निको 
अपना तेज ही कथन किया है । 


अब इस श्वोकका आध्यात्मिक अथ सुनो ! तेज कहनेसे भर्ग 
वाचका अभिप्राय चेतन्यात्मक-ब्योतिसे है अर्थात' भगवतके इसे 
ज्ञानमय प्रकाश द्वारा सब जीवोंमें तथा अखिल जगतके 
सब पदार्थोमें चेतनता प्रवेश कियेहुई है और जिस चेतन तेजकें 

` डारा चु इत्यादि इंद्रियोंम अपने-अपने विष्योंकें ग्रहण करेनेकी 
~ शक्ति उसन्त हाही है अर्थात जब तक वह तेज इस शरीरके बाह्र 


॥ श्तीौ०8 १४४ श्रीमह्गवहीता. : ` १३३.३ 


5 मीतरे वत्तेमान रहता है तंबतक दशौं इंद्रियां और - चारों झलःकरण्‌ 
५ अपने-अपने कार्यमें प्रवृच् रहते हैं । क्योंकि वह तेज चक्षुका भी चल ` 
५ है श्रोत्रका भी श्रोत्र है [प्रमाण श्रु०- " श्रोत्रस्य त्रं नसो मनो 
¬ सैद्वाचो ह वाचं उ प्राणस्य प्राए; ” ( केन» शश ३ ) 

ग्रथ जो चेतनात्सकज्योति कानका सी कान है, मनका 
; भी-मन है और जो वचनका भी वचन है वही प्राखका-भी प्राण है 
- अर्थात्‌ उसी एक ग्रात्मज्योतिसे इन सव इंद्रिर्योको प्रकाश मिलरहा है । 


¦ केबल चेतन पदार्थों ही में नहीं वरु जड पदाथोर्मे मी जो 
प्रकाश है जैस वेली, चमेली, जुही, गुलाव, मालती, रूपसंजरी, 
भौलसरी इत्यादि पुप्पोमें जो नाना प्रकारके सोन्द्ये, विचिद्वता तथा नाना 

; अकारकी सौरभपूर्णी गन्ध हे सो सब उसी चेतन्यात्मकल्यीतिका प्रकाश है! 

: हीरा, लाल, पन्ना, मुक्ता, पिशेजा, नीलम, पुखराज इत्यादि रत्नॉमें जी 

` खमक-दुमक आर प्रकाश हैँ सब उसी चेतन्यात्मक ज्योतिका अकाश 

है इसी प्रकार सम्पूण अह्मागड़के जड़ चेतन पदार्थोमें उसी एकका 
श्रकाश फैलाहुआ है } | 


शंका- जब उसका तेज साधारण प्रकाशरूपमें हा चाहे चैत- 
म्यांत्मकर्पमें है| स्वत सत्र प्रदाथोमें फेलाहुआ हे ले क्र्या कारण 
"है, कि उसका प्रकाश सूय चन्द्र, अग्निसे, मिन्न-मिन्य श्वातुओोमें 
और हीरा, लाले, मोती इत्यादिम अधिक भासरहा है और बही 
प्रंकाश मिट्ठी, पत्थर, काष्ठ इत्यादि अनेक पदार्थोम नहीं देखंपड़ता * 
समकाकर कहो । 
श्षश्ड 


३९३४ औमद्गवडीतां [ अध्या० १५] 


समाधान- इस विश्वमें चाहे जड हों वा चेतन जितनी वस्तुः 
श्रोंकी रचना हुई है सब रज, सलादि तीनों गुणोंके मेलसे हुई है 
'परे भेद इतना ही रहा है, कि जिन पदाथोमं सल्गुणकी अधिकेता हे 
उनमें प्रकाश तथा चैतन्य विशेषरूपसे निवास करताहुआ प्रकट 
देखपडता है पर जितनी वरतुद्योर्म रजोगुण और तमोगुणकी अधिः 
कता है उनमें प्रकाश मन्द देखपडता है । जैसे कोई किसी दोवाल, 
पर्वत वा कोष्ठळे सम्मुख जाकर खडा हेजावे तो उसका मुख 
उनमें नहीं देखपद्देगा पर यदि किसी काच, हीरा इत्यादि सलवा 
जलके समीप जाकर खडा हाजावे तो उससे उसका मुख खच्छ 
देखपडेगा | 

इसी कारण भगवानने अपने तेजको सूर्य, चन्द्र और गितम 
विशेषरूपसे दिखलादिया है । शंका मत करो ! 

इस स्छोकमे जो भगवानने कहा, कि थादित्यम, चम्द्रमामें वा | 
अग्निमें जो तेज है उसे हे अजुन ! तू मेरा ही तेज जान ! तिसका 


थे सवेसाधारणके क्ल्याणनिमित्त यहां एक दूसरे प्रकारसे करदिया 
जाता है । 


सवैशा्रमैत्ता बुडिमानोंपर तथा योगियोंपर प्रकट है, कि इस 
शरीरेम ईडा, पिंगला और सुषुम्णा तीन मुख्य नाडियां बनी हुई है 
जिनके हारा प्राणी श्वासोच्छास करता हुआ जीवित रहता है । यदि 
इन नाडियोमे| चैनन्यात्मक ज्योतिका मकाश न होवे तो इनमें जो 


: श्‍वासोष्झासदी शक्ति है ( जिससे यह जड-शरीरे चेतन हो भासता है) 
. एक वारणी नष्ट होजावेगी | 


शक १ १९ ॥ शरीमङगगवद्गीता ११६९ 


इंडा, पिंगला और सुषुम्णा थे तीनों चन्द्र, सूय्ये और अग्नि 
नाडीके नामसे प्रसिड हैं तहां इडा चन्दाधिष्ठिता कही जाती है, 
पिंगला सूय्याधिष्ठिता और सुषुम्णा सृय्यंचन्द्अग्न्यधिष्ठिता कहीजाती 
: है। तालय्य यह है, कि इन तीनों नाडियोके सुय्ये, चन्द्र और अग्नि 
' थे ही तीनों अधिष्ठात्‌ देव हैं। प्रभाण-- “ मेरो वाद्यप्रदेशे शशिमि- 
` हिरशिरे सब्यदत्ते निषण्ण, मध्ये नाडी सुषुम्णा त्रितयगुणमयी 
चन्दरसूर्य्याग्निरूपा । घुस्तूरसमेरेपुष्पप्रथिततमवपुः स्कन्थमध्या- 
च्छिरस्था, वज्ञाख्या मेदूदेशाच्छिरेसि परिगता मध्यमेप्स्या 
ज्वलन्ती ” ( षट्चक्रनिरूपण नाडीवणून ) 
अर्थ--इस शरीरेमे मेरुदण्ड जो पीठकी रीढ है ( वाप्रदेशः } 
उसकी बांयी और दारी ओर चन्द्र और सूर्यस अधिष्ठित दो नाडियां इडा 
और पिंगला नामकी बनी हुई हैं फिर इसी मेरुदणडके बीचमे सुषु“ 
स्णा नामकी एक नाडी है जो सत्व, रज और तम. तीनों गुणसि युक्त 
अथवा तीन शुणकी रञ्जु ऐसी लिपटी हुईं चन्द्र, सृब्थ ओर अग्नि- 
करके अधिष्ठित परम प्रकाशस्वरूप है । यह सुषुम्णा धतूरेके फूलके 
समान खिली हुई मूलद्वारेसे निकलकर दोनों कन्धोके बीच होतीहुई 
मरतकमै सहसूदलतक चली आयी है, इस सुषुम्णाके बीचमे भी एक 
ओर नाडी है जिसे बज्ञाके नामसे पुकारते हैं वह अयन्त प्रकाशमात 
लिंगदेशसे निकलकर चमकती हुईं मस्तकतक लगरही है । ये तीनों 
नाडियां चौरासीलक्ष योनियोंमें वत्तमान हैं । इसी. कारण भगवान्‌ 
कहते हैं, कि यह जो मेरी चैतन्यात्मकज्योति है सों चन्द्र, सुर्य आरे 
श्रनि अर्थात इडा, पिंगला और सुषुम्णा तीनोंमें व्याप रही है अतएव 
हे अजुन ! इन तीनोंके तेजको मेरा ही तेज जान !। 


ह२३६ श्रीमञ्गगबढीवा ˆ [अन्य १४६] 
फिर यह भगवानका तेज रूपत्रार्नोम सुन्दरताका भी मुख्य कारण 
है अर्थात इस जड पन्चमूतके शरीरपर जो छबि है जिसे छबि देखे 
सहसो आंणी भोहित होजाते हैं वह उसी आनन्दकन्द श्रीकृष्ण्चन्दरको, 
तेज है || १२ ॥ | 
थब भगवान्‌ अगले श्लोकमें इसी अपने तेजकी व्यापकतीका' 
बिस्तीरपबेक वणन करते है-- /. हि 
मू गामाविश्य च भूतानि धारंयाम्यहमोजसां | `` 
पुष्णामि चोषधीः सर्वाः सोमो भूत्वां रसात्मकः । 
॒ ॥१३॥. 
पदच्छेद:--- च ( तथा १ हेस ( वासुदेव; ) जसा 
( बलेन । धारणाशक्तयों ) गाम्‌ ( पृथ्वीम्‌ ) आविश (प्रविश्य), 
भूतानि ( चराचराणि ) घारेयामि ( धरामि ) च ( पुन; ) रसा- 
त्मकः ( जलात्मकः । अमृतमयः ) सोमः ( ओषधिपतिश्न्दरः १. 
भूया, सर्वाः ( समस्ता; ) आंषधी: ( ब्रीहियवाद्या। ) पुष्णामि 
( अमृतस्राविकिरणै; संवडयानि ) ॥ १३ ॥ | | 
. पृदार्था-- (च) तथा ( अहम ) मैं जो चेतन्यात्मंक 
व्योति;बरूप वासुदेव सो ( ओजसा ) अपने बल्लसे ( गाम ) इस. 
एवमे ( आविश्य ) प्रवेश करके ( भूतानि ) सब चराचरको 
( धाश्यामि ) धारण करता हूँ अर्थात्‌ अपने २ ढौरपर थथायोग्य . 
एयर रखता हू (-च ) पुनः ( रसात्मकः ) जलात्मक ( सोमः ), 
अशर ( मृत्वा ) होकर ( सर्वा; ) सम्पृश जगती (ओषधीः ) ` 
जि बनरपति इत्यादिको ( पुष्णामि ) प कता इ ॥ १३ ॥ - 


रॉक | ६६॥ श्रीमद्रगहीँती, .- १२३७ 


भावार्थः-- अगम अखिलेश भगवान अजेशने जोः 
पेहले यो कही है, कि मैरा ही चैतन्यात्मंक प्रकाश सुर्य्यादिकों 
तथा अखिले जगतको प्रकाशमानं कररहा है इसी विषयको: 
पूशाप्रकारं विलग रे सर्मकानेके लिये भगवान अपनी .. विशेष 
' शंक्तियोंका वर्णन करते हुए कहतेहैँ, कि [ गामाविश्य - च 
भूतानि घास्यास्यहमोजसा ] में उंसी अपने चैतन्यात्मक 
प्रकाशके बसें इस एबी प्रवेशंकर जितने जड चेतन पदाथ हैं 
संबोंको धारेण करता हूं अर्थात जो वस्तु जिस.अकार रूपात्मक वा 
गुणात्मक है तदाकार होकर मैं उसमें प्रवेश कर उसकी स्थितिपर्य्यन्त' 
उसमें निवास करता हूं भगवानका यह वचने साँगी।पांग योग्य और येंथाय 
देख पडता है। मूखाँके लिये तो इस वचनकां ममे समझना कठिन हे पर बिन 


डानोंकी दृष्टिम यह वचन याथातथ्य देख पडता हे । क्योंकि यदि स्वयै वह 
महाप्रभु सवेशक्तिमान जगदाधार अपने तेजसे इस एृथ्वीमें प्रवेशकरं 


अपनी शक्ति द्वारा इसे धारण न करे तो इस एक मुठी रेतीक कया कहीं 
पता लगसकता है? किसी सागरंके किनारे जा देखो तो प्रक्ष देंखनेमे 
वेगा, कि समुद्रका जल पर्वतके समान पृथ्वीके उपर चहाहुँँ . 
देखपडता है और यह प्रथ्वी समुद्रके किनारे ऐसी देख पडती है, किं: 
एक अत्यन्त नीचे गडहेभ पडी हो । यूरोपमें एक मुल्कका नाम होले 
हे जिसकी चारों ओरे समुद्रका जल ऐसा उठा हुआ . देखपडता हैं, 
कि मानों उसकी प्रथ्वी जलके भीतरे है । वहांके रहनेवाले प्रतिवर्ष एक 
लंकडीकी दीवाल बना नगरकी चारों ओर लगादेते हैं जिससे पानी 
भीतर न आने पावे. पर जिस समय भगवान अपना-तेज उस पुथ्वीसै' 


३११६ श्रीमद्भगवद्गीता | अन्या२ १४] 


बाहर निकाल लेवेंगे सारा देश जलक भीतर चला जावेगा कही कुदू 
भी पता नहीं लगेगा । यदि क्षणमात्रके लिये समुद्र चारों ओरेसे बढ 
जावे तो प्रथ्वी. उसके पेटमें जाकर ऐसे गलजावेगी जैसे एक मुट्ठी रती 
एक घडे जलमं गलजाती है पर बाहरे तेरी कारीगरी ! बाहे तेरी परेम 
विचित्र महिमा ! जिसने एक मृठी रेतीको इतने गभीर जल्लके उप 
ऐसी दृढतासे धारण कररखा है, कि यदि लाखोंबारे भाठाज्वार लग- 
जावे तो भी पृथ्वी ज्याकी त्यों व्चैमान रहती है। फिर जब उसी महा 
प्रभुकी इच्छा होगी तो अपने बलको खच प्रलय करदेगा और इस 
एक मूठी रेतीका कहीं कुछ भी पता नहीं लगेगा | इतना ही नहीं बर 
भगवान कहते हैं कि इस सम्पूर्ण पृथ्वीको सागरोंके सहित जिसे 
भूमगडलके नामसे पुकारते हैं भें अपने वलस धारण किये हुए हूं 
यदि ऐसा न करूं तो सारा भूमण्डल न जाने नीचे गिरते २ कहां 
चला जावे वा टुकडे टुकड़े होकर आकाशमें फैल जावे इसके परमाणु 
सब बिखर जावें श्रो सारा खेल ही बिगड जावे । 

.- . फिर भगवान कहते हैं, कि [ पुष्णामि चौषधीः सर्वा; 
सोमोः भृता रसात्मकः ] में केबल इस भूमण्डलको धारणमात 
ही नहीं करता हूँ: बर इस पृथ्वीमें जितनी औषधियाँ हैं अर्थात शालिः 
गोध, यव इत्यादि अन्न पनस, रसाल, -आम्नादि .नाना प्रकारके 
फल बेली, चमेली, जुही इत्यादि नाना प्रकारके पुष्प अनन्तमूल, 
एला, Ri खस, स्वारपाठा, घिया, चीता,. छतौना, जटामांसी, 

शक aps ताम्बूल, यूह, दालच्रीनी,. धनिर्या, नकुल- 
` ” ज -गथिनियय जाझी) भांग, महावर, यष्टिमधु,, रतनजोत, 


' शलोकं ॥ १३ ॥ श्रीमद्रगवहीता `. ` ३२३६ 


लताकरतूरी, शंखपुष्पी, सम्हालू, हरड, क्षीरविदारी इत्यादि रोग नाशक 
' औषधियोको में ( रसात्मक ) अम्ृतखरूप हकर पुष्ट करता हूँ 
झे तथा उनकी बृद्धि करता हूं। 
$ इनके देखनेसे यही श्रुति स्मरण होयाती है- “ ॐ तत्सृष्धा 
5 तदेवालुप्राविशत्‌ ” । अर्थात वह परम्रझ जगदीश्वर वस्तुओकी रचना 
३ कर तदाकार हो प्रवेश करगया है । सो भगवान पहले ही अजुनके 
॥ प्रति कहयाये हैं, कि “ मूढा नानुपश्यन्ति पश्यन्ति ज्ञानचञ्ञषः १ 
; इस बचनका प्रयोग यहां भी करेना चाहिये। 
शका-- यव, गोधूम, आम, लीची, नींबू, सेव, अंगूर, नाशः 
: पाती, छोहारा इत्यादि औषधियोंभ तो भगवान स्वयं स्वादखरूप 
| होकर निवास करता है जिनके आहार करनेसे जीवोंको शारीरिक 
५ पुष्टि ग्राप्त होती है इसलिय भगवानका इनमें रसात्मक होकर प्रवेश 
करना तो सार्थक है पर महाकारी, कुचला, जमालगोटाः भिलावा, 
खपडिया, धतूरा, कमेर, अफीम इत्यादि जो विषली झौषधिदां हैं 
जिनके ग्रहणमात्रसे प्राणी मृत्युको प्राप्त हाजाता है तिनमें भगबासका 
: स्सात्सक होकरे प्रवेश करना अयोग्य समका जाता है ऐसा क्यों ? 
समाधान--- परमाश्माने. जितनी ओँषधियोंकी तथा फलफूलोंकी 
रचना इस एथ्वीपर की है सब्र हानि लाभ दोनोंसे मिश्रित हैं । यदि 
उनका व्यवहार उचित रीतिसे क्रिया जावे तो वे सब अभुततुस्य हैं 
गौरे यदि अनुचित रीतिसे किंयाजावे तो वे विषके तुल्य होजाते हैं | 
क्योंकि अनुचित व्यवहारसे अमृत विष हाजाताहे भौर उचित व्यतरहारंसे 
विष अमृत हाजाता है। जैसे वेही आम और लीची ज्वरग्ररत प्राण” 


8९४० थरीमडावद्ीता - [ व्या? [१ || 
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योंको दियेजाबे तो विषके तुल्य काय्य ' करेंगे थोर वेडी जमालगोट 
वा संखिया उत्तम औषधियोंके साथ मिलाकर किसी रोगग्रत्त पुरुष 
दियेजावें तो अमृते तुल्य काय्यै करेंगे इसलिये भगवानका सब थौषः 
धियोम “ सोमो भूत्वा रसात्मकः ” कहना उचित है। शंका मत को | 
: थरहांयों भी अथे करलेना चाहिये, कि सोम जो चन्द्रमा है 
वह अमृतका एक पिण्ड है जिसमें अमृत भरा हुआ है से अमृतखस् 
साक्षात वह महाप्रभु खय है जो सोमसे जलधाराके समान सृत्रता 
हुआ नीये सब श्रौषधियोमें पडता है जिससे सब ओषधियां वृद्धिको 
पापत हती हैं भर सबोमें सवाद प्रवेश करजाता है इस कारणभगवान 
कहते हैं, कि हे घनुधेर पाये ! सोममें जो अमृत है सो में ही हूं ॥ १३॥ 
` भगवानले इस शोकम जिन भोषधियोंका वर्णन किया उसके 
रचा डालनेकी भी शक्ति अपनेहीको वणून करते हुए कहते हैं-_ 


' मू*-- अहे वैश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 
प्राणापानसमायुक्त; पचाम्यन्नं चतुविधम ॥ 
- 3 १९॥ 

पदच्छेदः-- अहम (वासुदेव; ) वैश्वानर: ( उदरसोषमि:। 

जठराभि: ) भृता, प्राशिनाम ( शेषं प्राणवताम ) देहम ( काय 

कस्णसघातशरीरम्‌ ) श्राश्रित: (प्रविष्टः) { सन. ] प्राणापानसमाः 

सुक्त; (-माणापनाम्यां समुंद्दीपित: । शवासोच्छासक्रमेण. प्रज्वलित: ) 

चेतुविधस ( मोम्यमंद्यवोणलेहाभेदेन चतुःकारक्म ) अनन 
९ सजाई ) पचामि ( प्रकव करोषि ) | ३४ ॥ | 


शौक ॥ १४ ॥ श्रीमद्भगवतो १२४१ 


पदार्थ:-- ( श्म ) मै वासुदेत्रं ( वैश्वानरः ) जठरा- 
भिरूप ( सूत्या ) हाकरे ( प्राशिनाम ) सघ माणियोंकें ( देहम्‌ ) 
शरीरका ( आश्रितः ) आश्रय करेके ( घ्राणापानसभायुक्तः ) प्राण 
आर अपान वायु हारा श्वातोच्छास करता हुआ उस जठराभिको मज्व- 
लित कर ( चतुविधम ) &मोज्य, भक्त्य, चोष्य भोर लेझ इन चारों 
प्रकारके ( अन्नम ) अन्नोंकी ( पचामि ) पकादेता हूँ अर्थात्‌ उदेररथ 
अन्नको में ही पत्रादेता हूं ॥ १४ ॥ 

भावार्थ ;-श्रीमीलीकबिहारी जगवहितकारीने जो इस श्रध्याथके 
१२ वें श्लोकम “घञ्चन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तज़ो विद्धि मामकम” 
ऐसा कचन भञ्जुनके प्रति कहा, कि श्म्निमें जो तेज है उसे तू मेरा ही 
जान | इस भ्रथेको और भी स्पष्टकर अग्नियोंके विभागहारा थपने तेज 
का आध्यात्मिक वल दिखलाते हुए कहते हैं, कि [ रद वैश्वा- 
नरो भूला प्राणिनां देहमाश्रितः ] जितने देहधारी मनुष्य, पशु, 
प्रज्ञी, कीट, पतंग, इत्यादि माणवाले हैं उन सर्बोके शरीरके भरीतर उनकी 
® १, भोडप--७ जिसको केवल ब्रांधकर भुहमें डाल जिहवा द्वारा चवाकर बड़ी 
सु-मता ये निगशजांवे जेसे खिचडी । - 

2, भक्ष्य--- जिसे ढांतोंके दरारा कड़े २ करना पडे जैसे रोटी । 

३, चोष्य--_ जिसे दांगोते और तेटोसे दुघाकर चूसलिया भवे जैसे भोग 
घा नारंगी । 

8, लेह्य- उसे कहते हैं जी कैषल जिहटडासे चारा जावे रते चनी } 

०६. 


६१४२ श्रीमद्भगवढ़ीता ` [ मध्या ११] 
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देहका आश्रय करके तथा | प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं 
चतुविधम्‌ ] माण और अपानद्वारा सांस लेते हुए अर्थात भोजनके 
पश्चात्‌ शयनकर माण शरे अपानके बारबार संर्थषणसे उस पने 
जठराग्नि रूप तेजको भडकाकर सोज्य, भक्त्य, लेहा भर चोष्य चारं 
प्रकारके अन्नोंको पचाडालता हुँ । 
अर्थात्‌ इन भ्न्नोंके सारांशको रुधिर बनांकर सम्पूर्ण शरीरमें पैला 
देता हू जिससे रोम, चर्मादि सातौं धातु पुष्ट होकर शरीरको इढ शर 
बली बनादेते हैं। ऐसे मैं सम्पूण व्रझाण्डके प्राणीमात्रका वैधानर 
होकर कल्याण कररहा हुँ । प्रमाण श्रुतिः “ ॐ अयमरिनिरवेधा 
सरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते ” ॥ 


अथ- यह जो अग्नि जठराग्निरूपसे इस पुरुषके शरीर 
भीतर निवास कर इन अन्चोंको पचाता हे उसे वैश्वानर कहते हैं । 


कहनेका मुख्य अभिप्राय यह है, कि अही महाग्रभु वैश्वानर - 
रूपसे सब्र ्राणियोंके नाभिस्थानको मानों अँगीठी बनाकेर प्राण ' 
और अपानके संयोगसे उस आंगीठीमें स्थित अग्निको इस प्रकार 
प्र्वलित करता है जैसे लोहार अपनी भाथीसे अहनिश घोंक-घोंककरे 
मर्यो लोहेको गला डालता है अथवा सुनार अपनी बांसकी नली डार 
श्रासोच्छास काताहुआ सेरों सरणंको गलाकर पानी करडालता है। 
ऐसे ही भगवान वैश्वानर होकर प्राण अपानकी भाधीसे सब प्राणियों 


के शरीरम आप पूज्चलित होकर दिन रात उनके अन्नोंको पचादिया 
करता हे ॥ १४ ॥ 


श्लो०॥ १५ ॥ | श्रीमेदरगवहीती ` ३२४३ 


अब भगवान्‌ अपनी व्यापकता विस्तारूपसे अगले ः्छोकर्मे 
बशन करते हे-- 


मृ०-- सवस्य चाहे हृदि सन्निविष्टो, 
मत्तः स्मृतिज्ञानमपोहनङ्च । 
वेदैशच सर्वैरहमेव वेद्यो, | 
चेदान्तकुद्रेदविंदेव चाहैम ॥ १४ ॥ ` 


पदच्छेद:-- च ( पुनः ) अहम ( वासुदेवः.) सवस्य 
( निखिलस्य प्राणिज्ञातस्य ) हृदि ( बुडो ) सन्निविष्ट: ( चिदा- 
भासरूपेण स्थितः । सम्यगन्तर्यामिरूपेण प्रविष्ट: ) भत्तः ( सर्वकर्मा” 
च्यक्षाञ्जगचन्त्रसूत्राधारात) स्छृति: (जन्मान्तरादावनुभूतस्य परामर्श; ) 
ज्ञानम्‌ ( विषयेन्द्रियसंयोगजम्‌ ।_ कत्तेव्याकतेव्यविषयालोत्रनम्‌ ) 
च, अपोहनम ( अपायनम्‌ । विस्मरणस्‌ । अज्ञानम ) च, सवैः 
( समस्तैः कमेकारडोपासनाकारडज्ञानकारडात्मकै: ) वेदैः ( निगमैः ) 
अहम ( परमात्मा ) एवम, वेद्यः ( वेदितव्यः । ज्ञातुं योग्यः ) 
वेदान्तकृत्‌ ( वेदान्ताथेसम्परदायप्रवत्तक: ) च, अहम्‌ ( परमात्मा ). 
एत्र ( निश्चयेन ) वेदबित्‌ ( वेदाथेब्रिव । सवेजञः ) ॥ १५॥ . 

पदार्थः-- ( च ) पुनः ( अहम ) मैं जो तुम्हारा साथी 
सो ( सर्वस्य ) सब प्राणियोंके ( हृदि ) हृदयमं (सन्निविष्टः ) 
सम्यक्‌ भकारसे प्रवेश कियेहुआ हु ( मत्तः ) मुझसे ही ( स्मृतिः ) 
बुडिमानोंको स्मृतिशक्ति प्राप्त हाती है (च) और ( ज्ञानम्‌) शान हता दै 


६६४ ४. श्रीमद्वगवद्दीता [ भर्या ११] 


(श्र) तथां ( अपोहनम्‌ ) र्ति और ज्ञान दोनोंका . नाश मी होते 
है अर्थात विश्मृति मी होती है (च) फिर ( सबै; ) समग्र 
( वेदैः) वेदोंसे ( अहम ) मेही ( एव ) निश्चय करके ( वेद्य; ) 
जानने योग्य हू ( च ) और ( वेदान्तकृत्‌ ) वेदान्तअथेक्रा अबतक 
भी मैं ही हूं तथा ( अहम ) भै ही ( एव ) निश्चय करके ( बेद 
वितं ) वेदोके यथार्थ अर्थका जाननेवाला सबैज्ञ हुँ ॥ १५ ॥ 

भ्षावार्थ:-- पूर्व शछोकमै भगवानने सकोचके सांथ अपनी विस. 
तियोंका वर्णन किया । अब इँस 'छोकम विरतारपूर्वके अपनी विभूः 
तियोंका बर्णन करतेहुए कहते हैं, कि [ सवर्य चाह हदि सन्नि 
विष्टो मत्तःस्मृतिज्ञोनमपोहन च ] मैं ही सब घाणियोके हृदय 
में प्रवेश कियेहुआ हुँ, मुझहीसे स्मृति होती है, चान दता है तथा 
इन दोनोंकी विस्मृति भी हाती है अर्थात्‌ अह्मलोकसे पाताल परथन्त जितने 
देव, पितर, गन्धर्व, नरे, नाग, राक्षस, पशु, पत्ती, कीट, पर्तग इत्यादि हैं 
सबोकेहं देयके भीतर तथा उनकी बुडिके अन्तत मैं अन्तर्यामीरूपसे 
निवास करता हूँ 

पहेले जा अगवानने यह कहा, कि में वैश्वानर होकर: 
सबके उदरमे अन्नोको पचाता हुँ बह. मानो अपनी स्थूल शक्तिको 
वणन किया पर अब इस 'छौकमै भगवांन अपनी अंलन्तं सुम शक्ति 
का. वणन. करतेहुए संबके हंदयमें अर्थात डादशदलान्तगत अंद 
कसलमे  अन्त्यामीरुपसे निवास कियेहु्या ई । अमाण श्रतिः 


६ = स यषां त॑ हृदय आकारस्तस्न्नथू पुरुषो मनोमयः 
द्‌ पुरुषो मनोमयः 
अमूत हिररायमय ६? ( तेतिरी० बल्ली ० १ भर+. १३.) : 


श्लोकं ॥ १४ ॥ श्रौमङ्गेवदीती *- १३४५ 


` 'प्रथे- संब माणियोंके हंदयपदेशमे जो आकाशं. है तिसर्म यह 
पुरुष निवास. करेता हे जो मनोमय है अर्थात्‌ ज्ञानरूपं क्रियाबांला 
होनेके कारण: मन जो अन्त।करण तिसपर अपनी 'तंन्यात्मक ज्योति 
को इस पकार फैला रखा है जैसे लोहके पिशडपर अग्निका तेज 
भासताहुआ देखपडता है | इसी कारणं यहां भनोभप पद? बुद्धि आदि 
का भी उपलक्षण हे । फिर यह पुरुष केसा है, कि अमृतरूप है और 
प॒काशमय है। 


_ यहां जो हृदयम आकाश केथेने किया उसौका नाम दहराकाशः 
भी है अर्थात्‌ डादशद्ल कमलके भ्रन्तर्गत बांयीं ओर एक अष्टदले 
कंमल है तिसके भीतर जो आकाश है. उसीका नाम दहराकाश है 
तिस दहरोकाशकों अह्मसूत्रमें व्यासदेवने अझाकारं परमात्मस्वरूप ही. 
वर्णन किया हे। यथा ---“ दहर उत्तरेभ्यः ” ( ब्रह्मसू० अ० १ पा० ३ 
सृ० १४ ) अर्थात पीछे जो सूत्र कहेंगे उस वाक्यसे सिड होता है, 
कि दहराकाश जीव नहीं है किन्तु परमात्मा है । 


अंब यहां श्रुतिहारा दंहराकाशंकां वर्शन - करदिया जाता है । 
प्रमाणे ख~ “ ७ अथ यदिदेमस्मिर्‌ बहापुरें दहरं ` पुणडरीक 


बेश्म दहरोंस्मिन्नन्तसकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तदन्वेष्टव्ये तद्दाव विजि 
ब्नासिवन्यमिति ” (छां० अ ख़० १ श्रः १)  - 


अर्थ-- इस बहपुरी अर्थात शरीरमें जो यह सूकम कमलाका | 
महले है और इसमें जो अन्तवर्तती आकाश हैं तिसके भीतर जो ब्रह 
स्थित है वही अन्वेषण करने योग्य है अर्थात्‌ ढूंढने योग्य है । 


३२४६ ्रीमद्गवदगीती ` [ श्रथ्या० १४| 
PRESSES ED TR “४ 

अब यदि कोई पूछे, क्रि इस दहराकाशनामक हृदयकमलं 
कौन? सी वसतु हैं ? तो श्रुति कहती है, कि” ॐ* स पूयाद्यावान्वाग्रयमा 
काशस्तावानेपोन्तहदय आकाशे उमे अस्मिन्‌ थावापृथियी 
अन्व सेमाहिते उभावग्निश्च वायुश्च सर्व्याचत्रमसाइभो 


विधुननक्षत्राणि यच्चास्येहास्ति यञ्च नास्ति सर्वं तदस्मि समा 
हितमिति ” ( डॉ अ० ८ खे० १ श्रु ३) 

अथे-- जितना यह वाह्य आकाश हे अर्थात्‌ शारीरके बाहर 
इन नेह्रोसे देखाजाता है उतना ही आकाश इस हृदयके भीतर भी 
है, उसीके भीतर देवलोक और मृत्युलोक निश्चयकरके स्थित हैं, थिन, 
वायु, सूर्ये, चन्द्र, एवे बिजली और नच्षत्रगण भी इस हुद्याकाशम 
स्थित हैं थौर जो कुछ इस लोकमें है तथा जो कुछ नहीं है र्था 
आगे होनेताला है संब इस दहराकाशमें स्थितं है । इसी कारण 
भगवान कहते हैं, कि में सव प्राणियोंके हृदयके भीतरे स्थित हुँ । 
जब वही वहां स्थित है तो सारे ब्रझाणडकी भी स्थिति सिड होगगी 
क्योंकि वह स्वयं हृदयमे है ओर सारा जह्मारड उसमें है तो फिर इस 
हृद्याकांशका कहां अन्त लग सकता है । इसी कारण इंस शरीरको 
चुद्रमह्मारड भी कहतेहें एवैप्रकार सब प्राणियोंके हृदयकमलमें भगवान 
का स्थितरहना सिड हे । हृदयकमल ( दृहराकाश ) की सीधम अन्त” 
करणतक एक लेन्स लोक्य यन्त्रका काच ( ८००४) अत्यन्त प्रका 
शयुक्त लगा हुआ है उसी हकर सारे बझाएडका बिम्ब (६००७) 
हृदयकमलमे खिचजाता है । इसलिये हृदयसे अन्तःकरण पर्य्येन्त 
संपूण विराटूका बिम्ब फैला हत्या समझना चाहिये इसी कारण भगवानने 


छोक॥ १५॥ श्रीमद्ठगवद्वीता . ३१४७ 


यहां “ सवेस्य चाहं हृदि सज्ञिविष्टः?? कहकर अपनेको प्राणीमात्रके 
हृदयमें स्थित दिखलाया। ` 


अब भगवान कहते हैं, कि “ मत्त: स्तृतिर्शानमपोहने च ” 
प्राणियोंम॑ं स्मृति और ज्ञान भी होते हैं तथा अपोहन अर्थात 
दोनोंका अभाव भी होता है । 


मुख्य अभिप्राय यह है, कि बडे २.बुडिमानों और योगियोंमे 
जो स्मृतिकी पूर्णता देखा जाती है और जिसके द्वारा बडे २ विद्वान 
वेद, वेदान्त, रमति, पुराण इत्यादिके वचंनोंको वाल्यावस्थासे वृद्धाव- 
स्थातक स्मरण रखते हैं तथा योगीलोग जिस स्मृतिद्ारा जन्म-जन्मा- 
न्तरोंकी वार्ता स्मरण रखते हैं जैसे जंडमरतने मृगके शरीरमें अपने 
पूवेशरीरकी स्मृति रखी थी । सो भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अज्जुन! 
यह स्म्रतिसत्ता मुक ही से है । इसी स्मृतिको यों भी कह सकते हैं, 
कि सब जीबोंके हृदयमें जो यह वार्ता फुरती रहती है, कि मैं अमुक 
है, अमुकका पुत्र हूं, अमुक स्थानमें मेरा निवास है इत्यादि २ सो 
इसी स्मृतिका कारण है अत्रत्र कहना पडेगा, कि सो स्मृति मुझसे 
ही हे वरु इस प्रकारकी स्मृति स्त्य में ही हु । 

इन्द्रियोंके सम्मुख जो विषयोंका आगमन हे उसके विषय जो 
कुछ भला बुरा समझमे आता हे ओर उसके गुणदोषको जानकर 
जो संग्रहत्यागकी बुडि है वह साधारण ज्ञान है ओर जो इन विषयोसे | 
विसुख केवल परमाेद्ृष्टिसि भगवत्माप्तिका ज्ञान है सो विशेषज्ञान है 
एवस्प्रकार ये दोनों प्रकारके ज्ञान मुक ही से प्रतिष्ठित हैं । 


१२०८ श्रीमद्भगवद्गीता [ भध्या० ११] 


फिर इन स्मृति शौर ज्ञानका नष्ट होजाना अर्थात कमी-कमी 
काम, क्रोध, शोक इत्यादिकी प्रवलतासे अपोहन हाजाना अर्थीत स्मृति 
ओर ज्ञानपर आवरण कर विस्मृति और अज्ञानताका उदय होजाना 
भी सुझहीसे है अर्थात्‌ जब माणो मुके भूलजाता है वा मुभसे विमुख 
हाजाता है तो उसकी बुद्धि भ्रष्ट हाजानेसे सब स्मृति और ज्ञान उसके 
हृदयसे जाते रहते हैं इसका कारण भी मैं ही हूं क्‍योंकि मेरा ही 
भूलजाना इस महारोषका कारण है । जैसे. निद्रा. और जागृतका 
कारण आत्मा ही है इसी मकार स्मृति, विरमृति; ज्ञान और भज्चानका 
कारण भी में ही हूँ । बज 

अब भगवान्‌ कहते हैं, कि [. वैदैश्च सर्वैरहमेव वेद्य 
वेदांतकुद्रेदविदेव चाहम्‌] समस्त वेदोंके हारा मैं ही जानने 
थोग्य हूं, वेदान्तकृत भी मैं ही हूँ तथा वेदविदू भी मैं ही 
हूँ अर्थात्‌ वेदाध्ययन करनेवाले चारों वेदोंमें कम, उपासना औरे ज्ञान 
काण्डको पढ़कर तथा वेदमन्त्रोका मनन इत्यादि कंरके अन्तमें मुझ 
ही को जानते हैं इसलिये मैं ही वेदोंके हारा शवे अथौत जानने 
थोग्य हूं तथा वेदान्तकृत्‌ वेदान्तके यथार्थ अथोके सम्प्रदायका प्र 
तिक सी में ही हुँ अर्थात्‌ में ही खय व्यासादि महर्षियोंका अवतार 
लेकर इस संसारमें वेदाम्तशाख्रका प्रचार जीवोंके कल्याण निमित 
काजाता हूँ । अथवा यहां यों. अधे करलीजिये, कि में ही ब्रेदोंको 
रने श्वाससे उतन्चकर अझादि देवोंको प्रदान करता हूं । भमाण 
शतिः “ & योवै ब्रह्मण्‌ विदधाति पूर्व यो वै वेदाश प्रहिः 
णोतितस्मै” अर्थात्‌ उत्त महा प्रभुने पहले बह्माकों उत्पन्न किया फिर 


। जलोक ॥ १६-॥ श्रीपद्ववदीता १२६६ 


। 'उस नझाको सब वेद प्रदान करदिये । फिर भगवान कहते हं, 
! “ब्रेदवित्‌” भी मैं ही हूं अर्थात जो कुछ ब्रेदोर्मे कथन है सो सब मैं 
` .ही जानता हूं अन्य किसीकी उन सघ अर्थीका बोध पूर्ण प्रकार नहीं है । 
_ प्रिय पाठको | भगत्रानक्रा यह वचन; कि ' वेदवित्‌ " भी मैं 
ही हूँ. याथातथ्य है इस वचनमें तनक सी सन्देह नहीं |. ऐसा 
देखा भी जाता हे; कि यद्यपि सायण, महीधर तथा रावण इलावि 
व्रेदके जाननेवालोंने ब्रेढ़ोंमें मन्त्रोंके अर्थ किये हैं पर बहुतसे स्थानों 
में ये उछल कूदकर अपनी २ बुद्धि और विद्याका बल लगाते 
हुए भी यथाथ तत्त्वकी नहीं पहुंचसके हैं इस कारण इनको श्दवितु! 
कहनेमें शंका होती है ऐसी शंकाके दूर करनेके _ तात्पथसे . आरान्‌ 
कहते हैँ; कि मुझसे इतर कोई भी यथाश. वविदवित नहीं है ॥ १५ ॥ 
अब भगवान्‌ अपनी उपर्युक्त सारी विभूतियोंकी जो इस संसार 
रूपी पुरमें शयन किये हुई हैं अर्शतू ब्रत्तमान हैं उन्हें पुरुष नाम 
करके तीन राशियोंमें विभ्क्त कते हुए तीनोंका चणुन अगले तीन 
शलोकोमे स्पष्टरूपसै करते हन?" 
म०-- दाविमो पुरुषौ लोके दारङचाहार एवं च.। 
नरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽदार उच्यते ॥ १३ 
दच्छेद:-- लोके ( संसारे । व्यव्रहारभूमौ ) हमी ( बयः 
आणौ ) द्वौ ( डिसंख्यकै ) पुरुषों, चर; ( विनाशशील: ) च 
(तथा ). अचार; ( व्रिनाशरहितः ) च, पुव [ तत्र ] सर्वाणि 
( समरताति ) भूतानि. ( नह्ोकादार्य यातालप्भरन्तानि प्रकृति 
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३१९३ श्रीमद्भगवद्गीता . _ [भंध्याव छ] 
उभ v्ाू= 
पाथित्वा क्षरतीति यः) कूटरथः ( मायाप्रपंचे तिष्ठतीति यः। पबैतइब देहे 
सश्यत्त्रपि निर्विकारतया तिष्ठतीति यः । पूरनिरामयः । यथायेवरता- 
व्दादनेनायथाथवस्तुप्रकाशनं वञ्चनं मायेसनर्थान्तरं तेनावरणविेः 
पशक्तिहयरूपेण स्थिती भगवान मायाशक्तिरूप; ) अक्षरः ( विनाशः 

रहितः । व्ययः ) उच्यते ( कथ्यते )॥ १६-॥ 


पदार्थ:-- ( लोके ) इस संसारम ( इमौ हो) ये दोगे 

( पुरुषो ) पुरुष ( क्षारः ) एक माशमान ( च ) और ( भत्रे; ) 
दुसरां नाशरेहित ( च ) भी (एवं) निशचयकरके हैं जिनमें ( सर्वा 
णि ) सब ( मृतानि ) प्रकृतिजन्य पंचभूतोसे उसन्न बहो 
पाताल पर्यन्त जितने पदाथ वा प्राणिसमूह हैं सब ( करे: ) 
चारं कहलाते हैं और ( कूटस्थः ) जो मायामे स्थित मायापति ईथर 
है वह ( चच्चरेः ) अविनाशी ( उच्यते 2 कहाज्ञाता हे ॥ १६।. 
. ,भावार्थः-- यहां भगवान अपनी विभूतियोंको तीन राशियों 
विभक्त करतेहुए दो राशियोंत्रो इस शल्लोकमे और तीसरीको अगले 
शलोकमें वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि [ द्वाविमो पुरूषो लोके 
दारश्चाक्षर एव च ] इस संसारमै दो पुरुष हैं एक दोर और 
-सूसरा अक्षर क्षर उसे कहते.हैं जो नाशमान हा और ' भर! 


ˆ उसे कहते हुँ जो नाशरहित हो अर्थात अविनाशी हा ! यहाँ विचारने 


अ: ति. 


योग्य है, कि साशमान और अविनाशी किन-किनको कहना चाहिये! 
“तथा इन दोनेंकि लक्षण क्यः हैं? तहां दूसरे शब्दोंमें रको असत्‌? 


` ` .थोर अन्षरको *सत्‌ * कहते हैं.। क्योंकि भगवानू- सतयं. अपने 


श्लोक ॥ १६ ॥ चमडवटीता ` ३२५१ 
सुंखारविन्दसे कहचुके हैं, कि "' नासतो विद्यते भावो नांभावो 
विद्यते सतः ” ( अ० २ श्लोक १६ ) अर्थात्‌ अनित्य वस्तुकाः 
कभी भी अस्तित्व नहीं है और नित्य वस्तुका कभी अभावं अर्था: 
नाश नहीं हे । तातर्य यह है, कि जिसकी स्थिति कभी देखपडे; 
कमी न देखपडे अर्थात्‌ जो तीनों कालमें एक रस न रेहकर केवल 
एक या दो कालमें देखा जावे दही चूर अर्थात थसेत, अनित्य और 
नाशमान कहाज्राता हे और जो तीनों कालमे एक रस रहे उसे. 
श्रक्तर अर्थात्‌ सत्य, नित्य और अविनाशी कहते हैं । 

भगवान कहचुके हैं, कि “ अविनाशि तु तद्विद्धि येन सवे- 
सिदे ततस.” ( अ० २ शोक १७ ) अर्थात्‌ जो इन सब-चराः - 
चर में व्याप्त है उसे अविनाशी जानो । फिर यह भी कह शाये हैं, : 
कि “अन्तवन्त इमे देहा? (अ० २ व्लोक १८) यह देह अन्तवानः; 
है इसलिये इसे अनित्य समझना चाहिये । तात्य यह है, कि आत्मा 
जो सवत्र सबोमें एक रस व्याप रहा है उसे “ अचार * और यह शरीरे 
जो अस्थिर है उसे * छारे ? जानना चाहिप्रे । 

१३ वें अध्यायके श्ठो" ६ में जो भगवांनने क्षेत्र और 
ज्ञेत्रज्षका वशत किया हे तहां पाचों महाभूत, अहंकार, बुद्धि, 
अव्यक्त दृशो इन्द्रियां, एकं मन, पाचों इन्द्रिय गोचर फिर इच्छा, 
देष, सुख, दुःख, संघात, चेतना और घति इन सर्बोको च्चेत्रेके ` 
नांमसे पुकारा है जो दार हैं ओर. दोत्रक्ष कहकर इस ` 
अविनाशी चेतन्यात्माको पुकारा है जो अक्षर है। यहां श्ेत्रसे क्षरपुरुष | 
और चोत्रज्ञसे अचार पुरुषका तात्य्ये रखा गया हे | ग 


६२६९ श्रीमद्भगवद्गीता `` अध्या ११} 
` श्यब इस चैतन्यात्मा केत्रजके दो भेद हैं ' जीव ! और श 
रथात वही एंक आत्मा जो तमोशुंणविशिष्ट हे वह जीव शौर जो सत | 
गुण विशिष्ट है उसे इश्वर कहते हैं यद्यपि इंस जीव और ईशा . 
का संग अनादिकालसे है पर तमोगुणविशिट जीवको बारबार 
भत्युकें वशीभूत होनेके कारण इसे चार माननां पडता है थौर सत 
शुणविशिष्ठ ईश्वर विषय क्या कहना है ! वह तौ मक 

ही हूँ। 


अब कहते, हैं, कि [ चार; सर्वाणिं भूतानि कूटस्था” 
$क्षर उच्यते ] ये जितने भूतमात्र हैं वे सब चर हें । मी 
जो पैचभूतोंसे लेकर धृति पर्यन्त १६ अंग क्षेत्रके दिखलायेगये हैं वें 
सब एक ठौर मिलकरे त्तर-पुरुंप कहेजाते हैं. और कूटस्थ ( ईश्वर) 
जो इस भायाके - स्थित रखनेका कारण है उसे अक्षर कहते हैं | 


तेहा. कोई तो याँ अर्थ करता है, कि प्रकृतिके कार्य जो देहादिक 
हैं इनही विकारसंमुदायको दार कहते हैं थोर इन भूतसमुदायकी 
उतपत्तिका बीज ओर संसारी प्रार्णीके काम्य कर्मादि संस्कारका आश्रय 
जो कूटस्थ उसे अदापुरकके नामसै पुकारते ई । 


किर कोई यो अर कर्ता है, कि जितमे पदा पंचमहाभूत 
संते इस जतम वमानं हैं वे र हैं. और इन पचमृतोकें 
अन्तगतं जो एक विचित्र प्रकाश है जो तीनों कालम दकरस रहकर 


पदयौके नाश हौनेंफ, सी सर्र व्याप रहा है बही 


श्तोऽ ॥ द्‌ ॥ श्रीमद्घावदीता ` ६१४३१ 


कोई यों अर्थ करेता है, कि यह जो “तत्वमसि ? महावाक्य 
है तिसमें * तत्‌ ? थर * स्वस › दो पद हैं। इनमें * तत्‌ ? अक्षर पुरुष 
है और “तम ' क्षरपुरुष है अर्थात्‌ ब्रह्माले. लेकर कीट पर्यन्त 
जितने चेतनवग जीवात्मा करके प्रसिद्ध हें वे चर हैँ क्योंकि. ज्ञान 
उत्पन्न होते ही जीवत्वकां नाश होता है इसलिये यह जीव क्षरपुरुष है 
ओर कूटस्थ मायामें स्थित निलेप रेह प्राणियोंको प्रेरणा करताहुआ ' 
सबसे सैसृतिव्यवहारका सिड करानेवाला जो ईश्वर वही अच्चरपुरुष है।: 


फिर कोई यों कहता है कि “दवा सुपर्णा सयुजा सखाया” इस श्रुतिके 
घचनानुसार इस शरीररूप वृक्षपर जो दो पक्षी ये जीव और ईश्वर हैं. इनमें 
जीव क्षर और ईश्वर अक्षर कहाजाता है ।. क्योंकि ईश्वर जो निर्विकार 
है वह तो साक्षीमात्र. होकर जीवके विभिन्न कमौको देखता रेहता 


है शरे जीव अपने कर्मानुसार नीचे ऊपर होते रहते हैं । 


-फिरै कूटरथका अर्थे किसीने ब्रह्म किया है थौर किसीने जीव : 
भी किया है । जैसे महषि विद्यारण्यने पंचदशी अन्थमे परमात्माकी « 
चार देशाओमें एक दशाका नामं कूँटस्थे कथन कियाहे “कूटरथो ब्रह्म 
जीवेशावित्येवं चिच्चतुविधा । घटाकाशमहाकाशो जलाकाशाश्नखे 
धर्था » (पेण प्र०६ श्लो» १७) अर्थात परमात्मा व्यवहारकी दशार्म 
कूटस्थ, अह, जीव और ईश्वर इन चार खरूषोंको इस प्रकार मात होता 
, एंक ही आकाश घटाकाश, महदाकाश, जलाकाश और मेथी 

काश चारे सरुपोमैदेखाजाता है । तर्हा जों घटके भीतर आकाश हे सो 
४श्वटाकाशे! हे भौर जो घटके बाहर भीतर समैत फैलाह्या है वह 


३५५४ श्रीमद्ठगवद्वीता [ भध्याय ११] 


“महदाकाश' है, फिर उस घटमें जो जल है तिस जलके भीतर जो श्राकाश 
का बिम्ब तारागण इत्यादि सहित देखाजाता है सो 'जलाकाश' है भ्रौ 
बादलोमि जो जल है तिस जलके भीतर जो श्राकाशंका प्रतिबिम्ब है 
वह ' मेघाकाश! है। 

इसी प्रकार कूटस्थ ब्रह्म, जीव और द्रेश्वरका विचार जानना 
चाहिये तहां प्रथम कूटस्थका विचार कियाजाता है- “ श्रधिष्टानतया 
देहद्दयावच्छिन्नचेतनः । कूटवन्निविकारेण ` स्थितः, कूटस्थ 
उच्यते ” ( वेदान्तपञ्चदशी चित्रदीपप्रकरण छी० २२ ) 

अर्थ- पञ्चभूतोंके पञ्चीकरणसे जो यह स्थूल शरीर तथा 
'्पञ्चीकृत पञ्चभृतोंसे जो ये सुक्ष्म शरीर हैं. इनकी अधिषठानता 
करके इन दोनों शरीरोंसे अविच्छिन्न चैतन्य जो सदा निविकाररुपसे 
स्थित है उसे कूटस्थ कहते हैँ । अभी कह आये हैं, कि कूटस्थकी उपमा . 
घटाकाशसे है सो घटाकाश जैसे महदाकाशके अन्तर्गत है इसी मकार यह 
कूटरथ उस ब्रह्मके अन्तगैत है क्योंकि बह्मकी उपमा महदाकाशसे 
हे । जैसे महदाकाश सर्वत्र सब वस्तुतस्तुओको पेरेहुआ है इसी 
प्रकार वह अझ स्त्र सब्र कूटस्थ जीव शौर ईश्वर इत्यादिको घेरे 
हुआ हे जिसके विषय भगवान अगले शछोकमें कहेंगे, कि “ उत्तम; 
ही यः » भ्रतएव वही उत्तम पुरुष है जिसमें सब पदार्थ स्थित 


अब जीवका विचार कहते हैं--.८ कूटस्थे कल्पिता बुद्धिरतत्र 


कः । धाणानां घारेणाञ्जीवः संसारेण स युज्यते॥ : 
( ° पुन्चद ° प्रेण ६ शोर २० 


रेश ॥ १६ ४ श्रीमद्भगवद्गीता . ” ३२५% 


पहले जो कूटस्थ कहथाये हैं तिस: कूटरथमें बुद्धिकी कल्पनासे 
अर्थात्‌ कल्पित बुडिसे जो चेतन्यका प्रतिविम्ब है सो ही जीव कहा- 
जाता है सो जीव प्राणसे बैंधाहुआ जन्म, मरण, राग; देष; हानि; 
लाभ, सुख, दुःख इत्यादिसे युक्त संसारमै फंसाहुआ इधर-उधर भट- 
कता फिरता हे इसकी उपमा जलाकाशसे है । 
` अब ईश्वरका विचार करते हैं, कि “ कलेशकर्मविपाकाश- 
येरपरामष्टः पुरुषविशेष ईश्वर; ” अर्थात क्लेश, कर्म, विपाक 
ओर आशय इन चारोंकी -कैकटोते रहित जो पुरुष विशेष है उसे 
` इश्वर कहते हैं। = 

यद्यपि इन चारों आकाशोंको लिखकरे सबसाधारणको 
समभाना कठिन है तथापिं पाठकोंके कल्याणार्थ यहां सैज्षिप्त करेके लिख 
विया जाता है । | 

जैसे महदाकाशमै घटाकाश, घटाकाशमै जलाकाश, जला- 
काशमें मेघाकाश आरे मेधाकाशर्म जल फिर तिस जलोकाशम 
सूय्यक्षी किरणोंके विम्बसे इन्द्रघनुष इत्यादिका बनजाना 


टिप्पणी- क्लेश:- शिया, श्रस्मिता, राग, देव और अभिनिवेश ये 
पांचों- कतेश कहेजाते हैं । fe Pa 

कमः धर्मे और चर्म) ˆ 

विपाकः---शमाशुभकर्म जो परिप होकरं फल देनेको तयार होगये हैं । 

शाशयः-' शेभाशुमकर्म जो परिपक्व नहीं हुए कशे रहंगये : इसलिये जिनके 


फूल भोगनैके लिये सम्मुख नहीँ थे ) 


१३९६ श्रीमती ` [ पया, ॥] 


जो प्रसहा होता है सो सब अवियाका कारण है । यदि यया 
विचारदृषिसे देखाजावे तो सबका अमाव देकर केवल एक महदा 
ही सर्वत्र व्यापक देखाजाता है । इसी प्रकार अबियाके नष्ट हु 
समत्र एकरस व्यापक ब्रह्म ही अझ देखाजाता है कूटरथ, जीव, ईष 
हून तीनोंका एक वारी थमाव होजाता है । : . 


इसी विषयको पूर्णप्रकार जनानेके लिये भगत्रानने अपनी 
सारी शक्तिको तीन राशियोस विभक्त करंदी । चर, अंद और 
परमप * परमात्मा ! । तहां दारमें अ्षलोकसे पाताल पयेन्तके शशी! 
भरे तिस शरीरम जीवोंकी और जीवोमें कूटस्थ भ्र्थात्‌ ईश्वरको खे 


ओर अगले 'ोकमें परमपुरुष कहकर उस निविकार निलेप हक 
सरूप दिखलादिया । 


यद्यपि इस शोके ग्रथ कई प्रकारसे होचुके हैं पर मेरे विदा 
में जसे आकाशमे सूर्य शौर चन्द्र दिनरात निवास कशे हैं सी 
प्रकार इस सृध्िरृप आकाशमै चार और ` अकतार ये दोनों पुल 
नित्रास करते हैं | अथवा जैसे किसी नदीवा नद के दो तट होते है 
जिनके बीच जल प्रवाह करता रहता है इसी प्रकार सृष्टिह नके 
कार भनार मानों दोनों किनारे हैं जिनके बीच प्रपैचलुप जब सन 
गले लहराता रहता है केवल भेद 'इतना ही है कि शशा 
मेता ही के कारण इतके सरूपका सान होता है पहले ही 
कथन इर्ये हैं, कि आकाशमै घट, घटमै घयुकाश, :घटा 
शम जल) जले जज्लाकाझ, जलाकाशरें गेघाकाश, गैधाकाशर्े इच 


हो ११ ॥ श्रीमद्घवदीता ˆ ˆ १२५७ 


धनु, विद्युत इत्यादि मायाकृत हैं और क्षणिक हैं विचारकी दृष्टिसे 
संब नष्ट होकर याकाश ही आकाश रहजाता हे इसी प्रकार त्रह्ममें 
कूटस्थ, कूटरथमे ईश्वर, ईश्वरमे जीव, जीवमे सृष्टि, सृष्टिम जीव, 
जीवमें ईश्वर, ईश्वर में कूटस्थ और कूटस्थमें ब्रह्म। इन चारोंका अनुलोम 
विलोम करनेसे अन्ततोगत्वा इस सृष्टिस केत्रल चार और अधार दो ही 
पुरुष रेहजाते हैं । तहां सारी रचनाको समेटकर क्षरका अर्थ प्रकृति 
आर जीवका भ्रथै कूटस्थ वा ईश्वर समभाना चाहिये । 

अब यदि हम प्रकृतिको पुरुष कहें तो इसमें इतना ही 
दोष निकलता है, कि प्रकृति ख्रीलिग शब्द हे इसको पुरुषके नामसे 
युकारनेमें किंचित्‌ शका उत्पन्न होजाती है। क्योकि पुरुष शब्दका 
शर्थ है, कि “ पूरयति बलं यः, पूर्षु शेते ” अर्थात जो वल्को पूस 
करे अथवा पुर ( नगर ) में जो शयन करज्ञावे। सो यह प्रकृति संपूण 
; सृष्टिको वल देरही है और सृष्टिमात्रम शयन कररही हे श्र्थात 
: फैलीहुई है इसलिये जभ्र पुष शब्दके यथाथ अर्थको देखते हैं तो 
; प्रकृतिको भी पुरुष कहनेमें शंका नहीं हाती । पर सांख्यः 
शा्रमे जो प्रकृति आरे पुरुष शब्दका अर्थ कियागया है 
उससे यहां तात्पथ नहीं रखागया है । क्योंकि उप्त पुरुषसे यदि 
"यहाँ ताल रखाजावे तो दूसरे प्रकारका अथ करना होगा जो अर्थ मेरा 
अभीष्ट नही हे इसलिये भगवानके “ द्वाविमौ पुरुषो लोके ” संकेत 
करनेके अनुसार ही प्रकृतिको पुरुष कहना पडेगा और यहां भ्रक्षर 
अर्थात कूटस्थकां अथ जीव वा ईश्वर करना पडेगा क्योकि इस शरीरेमे 


जीव वा. ईश्वरका संमिश्रण अनादिसै चल्ला आरहा है । 
५११ 


६३५४ श्रीमद्भगवद्गीता - | ['श्रथ्या १४] 
१ त SN Fe FERS ASHI 
यहां भगवानके “ क्षरः सर्वाणि भूतानि ”” कहनेसे सब जीवे 
तास है क्योंकि “भूत पदका अथ जन्तु भी है । तब चर कहे 
यों अर्थ होता है, कि जबतक अज्ञानताकी अन्धकाररात्रि सामने पढी 
हुई है तब ही तक जीव अचार भास रहा है ज्ञांनके उदय होते ही 
जीवका एकदम अमात्र होजाता हे इसलिये उस जीवको दारुख 
कहसकने हैं । 
थन कूटरथको अधार कहते हैं अर्थाद कूटस्थ जो ईर है वह 
चक्षार है जो अविनाशी है । 
शेका-- इन अर्थाके पढनेसे चित्तमें एक प्रकारकी चचलता 
उदय हाथाती है और गडवडकालासा देखपडता है । वशेंकि एक ही 
जीवकी कहीं क्षरंपुर्ष्म॑ और कहीं अक्तरपुरुषंम गणना कीगयी है 
ऐसा क्‍यों! i | 
ससाधान--- जीवच चर तो इसलिये दिखलाचुके हैं, कि जप” 
तक अज्ञानता है तभी तक जीवलका भान होता है ज्ञानकी प्राति 
होते ही जीवत्वका एकबारगी नाश होजाता है अर्थात्‌ “अँ ब्रह्मासि” 
द्‌ तत्तमसि ” “ अयं बह्षात्या ” इन महावाकयोंसे सिड होता 
है, कि यह जीव न हे अन्य कुछ नहीं इसलिये बूहमसे इतर जो 
कुछ जीवत्वका भूम होरहा था वह इन महावाक्योंके यथार्थ अथैके 
जाननेवालोके हृदर्योसे मिटजाता है भ्रतएव इस जीवी कञारपुषमें 
गणना करदी है । पर जब इसको पंचभृतकुत जड पदाथोकी ओर 
लेजातेहें तो सब जड पदाथौमे यही चैतन्यका कारण हेजाता है सो. 
चैतन्य भविनाशी है इसीलिये इसको भगवानने भी इसी अध्यायके 


हि ॥ १७॥ ` भमंदगेवदीती . ३२१६ 


७ वें शोकम “ ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः ” कहकर 
'घुकारा है इसलिये अत्तारपुरुषमें भी इसकी गणना की है धरां 
` देहलीदीपकन्यायसे जितने काल तक इसका सुख दोनों ओर है 
`तब तक छर थोरे अक्षर दोनों प्रकारके पुरुषों इसकी गणना कीजाती 
` है । शंका सत करो! और उक्त कई प्रकारसे चेचलताकां अनुमान 
भी मत करो ! इसीलिये विज्ञानियोंको इन अथोसे किसी प्रकारकी 
' चचलता नहीं प्राप्त होगी अज्ञानियोंको हा तो हो । 
केवल भेद इतना ही है, कि सत्वगुणकी धानताको लेकर 
जब वह परेमज्योति सृष्टिकी ओर अकाश करता है तब ही तक यह 
उपाधियुक्त होमेसे ईश्वर वा अन्षरपुरुष कहा जाता है इन उपाधिर्यो 
के दूर होजानेसे वही निभेल निर्विकार सच्चिदानन्द परमपुरुष परेसा- 
ताके नाम॑से पुकारा जाता है जिसकी आगे कहते हैं॥ १६॥ 
अब संगवान क्षर और अत्तर दोनोंसे विलक्षण नित्य शुड 
सच्चिदानन्द परमपुरुषका वर्णन करंते हुए कहते हैं-- 
मु उत्तम; पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः। ` ` 
` यो लोकत्र॑यमाविश्यं विमर्त्यव्यय ईश्वरः ॥ १७ 
. पदच्छेदः उत्तमः ( उत्कुष्टतंमंः ) पुरुषः, तु, न्यः. 
( ज्षराक्षराम्यां विलक्षण: ) परमात्मा (.अविद्यात्तमोभ्यो देहादिश्य; 
परश्चासौ सर्वभूतात्मा च ) इति ( एवम ) उदाहतः ( प्रतिपादितः ): 
यः, अठ्ययः ( संवेविकारशूस्य; ) ईश्वरः (सर्वस्य नियन्ता) लोक- 
न्यस्‌ (. खंगेमत्पातालास्य समसतं जगत्‌ सूचुवःसराख्यै वा ) 


१३३१ श्रीषद्गाषद्वीता : [ प्रध्याय ११], 


शआविश्य ( स्वकीयया मायाशक्त्या अघिष्ठाय ) विभति ( सः 
रफूतिमदानेन धारयति पोषयति प्रकाशयति वा ) ॥ १७॥ 


पदार्थ:-- ( उत्तमः ) सबसे शरेष्ठ ( पुरुष; ) पुरुष (तु] 

तो ( अन्यः ) दारे शौरे अक्षर दोनोंसे विलक्षण कोई दुसरा ( पर 
मात्मा ) परमात्मा ( इति ) ऐश नाम करेके ( उदाहृतः ) वेद 
शरम कथन कियागया है ( यः ) जो ( अव्यथः ) संव्रकारे 
विकारोंसे रहित ( इश्वरः ) सबोंका नियन्ता सरबोपर आशा चलाने 
वाला होकर ( लोकत्रयप्त ) तीनों लोकोंमे ( ्राविश्य ) प्रवेश कर 
समरत जगतका ( विभति ) धारण, पालन और पोषण करता है ॥ 
॥ १७॥. 

भावार्थः--- श्रीगौल्ीकविहारी जगतहितकारीने दारे भौर 
शहरं दो पुरुषोका वर्णन करेकै अब तीसरे उत्तम पुरुषका वर्णन 
करते हुए कहते हैं, कि [उत्तमः पुरुंषस्त्वन्ये; परमात्मेत्युदा 
हते; ] चर भर अचार इन दौनों प्रकारके पुरुषासे विलक्षण शुड 
बुद्ध निल्यंमुक्त खभाववाला सबोंसे श्रेष्ठ कोई तीसरा पुरुष है जो 
वेदशास्मे घेडेबडे विहोनों हारा परमात्मा नामकरके कधन किया 
गया है। कैयोंकिं जो सबसे अह थामा हो उसे कहिये परमाम 
अर्थात्‌ "भातवादमे जो अन्नमथ, माणभय, मनोमय; विज्ञानमय 
नन्दये इन पांचों कोशीको भात्मोके नामसे पुकारा है तिने 
अतीतं. होकर जो पुरषं इसको प्रकाश करनेवाला . है उस 
. मासक नामत पुकारत हैं । जहां. न पांचों. कोशोंमे किसी 


योन ॥ १७॥ औमडगवह्ीती - ३२६१ 


'कोशंका न जाग्रत, खप्न, सुषुप्ति तीनों अवस्थाश्रोम किसी अवस्थाका; 
और न मूः-भुवः स्वलोंकादि सप्त लोकोमे किसी-लोकका पता लगता है।; 
। जँहा जाकर “अहँ खम' दोनों लेय होजाते हैं; जहां जाकर “ यतोबाचो 


निवत्तन्तेऽप्राप्य्‌ मनसा सह ”. इस श्रुतिके वचनानुसारे मन वचनः 
किसीका भी बल नहीं चलता तथा “ न तत्र चक्षुगच्छति न; 
वारगच्छतिन मनः ” इस श्रुतिके बचनानुसार जहां न आंख जाती हैं. 
न वचन जाता है न मनका प्रवेश होसकता है सो ही साक्षात्‌ पर-; 
भानन्द पद है उसीको बेद शास्त्रोंने उत्तम पुरुष कहा है । प्रमाण श्रु 
“ ॐ सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च यद्वदन्ति ” 
( केन० अ० १ बढ्ली २ श्र० १५ ) भथे- सब बेद जित परमा- | 
त्मतत्वको प्रतिपादन करते हैँ सब प्रकारके तप करनेवाले जिसे कथन' 


, करेते हैं सो ही साक्षात परमतत्व है ओर परमपुरुष है । 


5 


मुख्य तात्पर्य यह है, कि उसीकी सत्तासे सबकी स्थिति है जो इन 
चर्मचच्नुयोंसे देखा नहीं जाता पर है अवश्य । जैसे चुम्बकके 


! आकर्षणको कोई बुडिमान इन नेत्रोसे नहीं देख सकता परे इतना तो 
| अवश्य जानता है, कि इसके आकेणकी शक्ति तीनों कामे वत्तः 


| मान है । 


इसी प्रकार वह परमपुरुष इन .नेत्रोसे देखा नहीं जातो पर: 


| बह्‌ हे अवश्य जिसकी ओर सम्पूर्ण सृष्टिके जड -चेतन सब खिचे: 


पडे हैं । इसी कारण. स्वयं भगवान अपने मुखारविन्द्से कहते हैं,.. 
कि. यो :लोकत्रयमाविश्य विमस्यैव्यय इश्वर: ] जे 


१२९९६९ श्रीमदृगदंीता . [ ध्यान १६] 


तीनों लोमे मेश करके तीनों लोकोंका पालन पोषण कताई 
तथा अपने प्रकाशसे प्रकाशित करता है । | 
तासर्य येह है, कि वही अव्यय ईश्वर . सवाँका धारण, पोषण 
शौर पालन करता है जैसे चन्द्रमा अनी शीतल अ्रमृतधाराकी वपे 
सम्पूण अह्ारंडकी-भोषधियोंको पोएणकरता है इसी प्रकार जो पमा 
भव्य है वह अपनी परम विभूतिरूप अमुतबारासे सम्पूर्ण संसारको जीवित 
रखेता है जो अपनी मायाको अंगीकारे कर विश्वमातका प्रतिपालन 
कहा है जिसे विश्वम्भरके नामसे पुकारते हैं वही उत्तम पुष्प है। 


शैंका-- दो पुरुषेके अन्तत इश्वरकी गणना कराये हो तो 
फिर उसी ईश्वरेको इस नके य ईश्वर” कहकर उत्तम पु वये 


गणना करते हो १ 


हि, समाधान--- वही उत्तम पुरूष जब सतंगुणविशिष्ट हों 
अपनी भायासहित इस सुटके व्यवहार कलेस अर्थात इसे 
भरणपेषेणमे लग जाता है तब उसे इश्वरे नामसे भी पुकार है 
थौर जब वह शुड बुड सबेउपाधिरहित शान्तरूपसे संम बहाड 
शयन किये रहता हे तंब उसे उत्तम पुरुषके नामसै पुकारते हैं | इसी 
उततमपुखजको तीन राशियां हैं ये तीनों राशि इस उत्तम पुरुषते भिन्न 
गा हे जैसे बुत: किसी तीन पायो तीन, भिन्नभिन्न शनो 
बे ऐसे ज्ञेरपुरष, श्रज्ञरपुत्ष और उत्तमपुरुष ये. तीनों पुरूष 
परथमः तीन नही हं. केवल जिज्ञासुऑके मभनम: इन तीन राशि” 

- “तिन विभाग है। बदि. सपृ तो न कहीं चर है और न अंक 


'३लेकं ॥ ६७ श्रौमद्धगवद्वीता ˆ; ३२६३ 


; है सबोमें एक ही अहितीय परब्रह्म, एकरस व्यापरहा है जिस उत्तम पुरुष 


कहते. हैं। उसीको अधिक पहचानलेनेके _तासर्थसे. भगवानने इस 
श्लोकके अन्तमें उसे अव्यय और ईश्वर कहा अर्थात्‌ बही उत्तम पुरुष 
अव्यय और ईश्वरके नॉमसे' भी पुकारा जाता है । 

` ` यदि कोडें विद्वान ईश्वरका “¦ विशुद्सलप्रधानअज्ञानोप- 
हितचैतम्य ” अथ करे तो “इसमे कोई हानिं नहीं पर ऐसा करनेसे 
परमात्माके सोपाधिक रूपको ही दशन समझा जावेगा शुद्ध बुध निद्य- 
छुक्तखभावका अर्थ नहीं स्वीकार हासकेंगा । 


मैं पहले कहचुका हू, कि यहां पुरुषॉके अथ करनेमें परसपर 
विद्ानों और मतमतान्तरवालोंकी खैचातानी मात्र है। संस्क्रतर्म एक 
शब्दंके अनेक अर्थ होते हैँ इसी कारंण जिस विह्लामकी जेसी रुचि 
हाती है अपनी ओर खेंचंलेता है. यदि ऐसा न हाता ओर संरंक्षतंविद्या्म 
शंब्दोके अनेकाथ न होते तो स्वामी दयानन्दको वेदोंके अथ पलट 
देने सुंगमता न होती । शंका मत करो ॥ १७॥ | 
` इतना सुन अखुनके चित्तम यह लालसां उत्पन्न हुई, कि शयाम्‌ 
दर जो मेरे रेथवान होकर रथपर खडे हैं और जिनकी बिभूतियाँकौ 


: में अपने नेक्रैंस देख चुक्रा हूं. सो यथाथेमे कौन हैं १ इंनं तीनों - 


शुनके हुदयकी गति जान श्रीथानन्दकन्द अर्जुनको सन्तोष देने तथोः 


. असन्ञ करनेके तातपर्यसें स्यं अगले ,छोक्में अपना : पुरुषोत्तम हना 


बंशन करते. ुँः। ` 


, ६२१३ श्रीमडगवदीता [भष्वा० १४ ) 


errr 


भु०-- यस्मात्‌ क्षरमतीतो5हमक्तरादपि चोत्तमः । 
` झतोस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तम: ॥१८॥ 


पदच्छेदः यस्मात ( यस्मात कारेणात ) भहम (वासु 
देव: । नित्ययुक्तः ) क्षरस्‌ ( नाशमानम्‌। जडकबैवगम ) अतीत 
( अतिक्रान्तः ) च, थच्चरात्‌ ( अब्याकृतात मायाख्यात। कारणरू 
पेण व्यापकतया बिद्यमानात इश्वरभावात वा ) उत्तमः (श्रेष्ठ; ) 
ग्रतः ( अरमात्‌ कारणात ) खोके (लौकिककाव्यादौ) वेदे ( सबेरिमन्‌ 
वेदराशौ ) च, पुरुषोत्तमः ( क्षराक्षाराभ्यां विलक्षणलरेन सवोत्कृष्ट 
पुरुषः ) प्रथितः ( प्रख्यातः । प्रसिडः ) अस्मि ॥ १८ ॥ 


पदार्थः= ( यस्मात्‌ ) जिस कारण ( श्रहम ) मैं वांसुदेव 
नित्यमुक्तखरुप ( चार: ) जो नाशमान सृष्टि अथवा जीव तिसे 
( अतीतः ) अतिक्रमण कियेहुआ हुँ ( च ) भरे ( अन्नरात्‌ ) 
विनाशरहित माहेश्वरी माया तथा सत्वरुणविशिष्ट आत्मा जो इश्वर 
भाव ( अपि ) उससे भी ( उत्तमः ) श्रेष्ठ हु ( अतः ) इस कारण 
( a ) लोकमें और ( वेदे ) वेदमें ( च ) भी ( पुरुषोत्तमः ) 
पुरुषोत्तम नाम करके ( प्रथितः प्रख्यात ( रिम ) है ॥ १८॥ 

भावार्थ:-- श्रीग्रजचन्द सच्चिदानन्दने जो पहले करं भौर 
भरतार दोनों पुरुषों बंशन कर तीसरे पुरुषको इन दोनोंसे उत्तमे पुरुष 
कहा सो उत्तम पुरुष अपने ही. को बतल्ातेहुए ` कहते हैं, कि 
[यस्मात चारमतीतो5इमक्चरादपि चोत्तमः ] हे भजन ! 


श्वोकं | ऐड ॥ श्रीमड्वेमवडीता. | ३२६३ 


चरं जो नाशमांन पदार्थ और अक्षर जो नाशरहितं पदाथ इन दोनों 
से में थतीत हूं भ्रथातूं न्यारा. हू । ताते यह है, क्रि जैसे साधारणं 
पुरुषोंको ये'क्षरपदोर्थ अपनेमें फॅसाकर और अपनी चिकनी चुले- 
बुली' सुहावनी मनकी मोहनेवाली छबि दिखलाकर अपनी औरं. 
खैचलेते हूँ । ऐसे ये मुझे खैचनेम समर्थ नहीं है । क्योंकि जो माणी 
काम, क्रोध, लोम, मोह, अहकारे इत्यादि विकारोके वशीभत हेनेके 
कारण मूढ़ हैं वे ही इन पदाथोते आकर्षित हा इनसे बड रहते हैं । 
क्योंकि इन जडं चेतनकी पररपर ग्रन्थि पडजानेसे इन दोनोंका विलग . 
होना दुर्लभ है सो हे पार्थ ! मैं इस मकार इनसे असित नहीं हूं । इसलिये 
[गतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः]लोक और वेद, 
दोनोंमे मै पुरुषोत्तम नामसे विख्यात हु अर्थात्‌ इसे सृष्टिमे जितने 
लौकिक कवि हैं वे सब अपने-अपने ग्रन्थोंमे मुके पुरुषोत्तम कहकर 
पुंकारते हैं और बेदोंम भी में पुरुषोत्तम ही कहकर पुकारा जाता हूं । 


` अगवान अपनी उत्तमताको पहले भी कह्याये हैं,- कि 
« ब्रह्मणों हि प्रतिष्ठाऽ ” बकी प्रतिष्ठाको सरूपं मै ही हूँ। 
असे सब किरणें सिमटकर एक ठौर सूर्यमणडलमें निवास करती हैं 
ऐसे ही अह्मत्वकी सारी शंक्तियां सिमटकर एक ठौर मुझमें निवास 
करती है. अर्थाव मैं साक्षात्‌ परंत्रह्मकी. प्रतिमारूप ही हुँ:। 

उक्त वचनेसें भी भगंवानक्रा पुरुषोत्तम होनां सिंड है । 


` कविकुलकुमु्दकलाधर कालिदासंनें भी रघुवंशमें लिखे है; कि 


हंरियेथेकः पुरुषेत्तमः स्मृतोः महेश्वरस्त्यम्बक एवं नापरं २. 
४१२ 


१९६६ श्रीमद्भगवद्गीता ` | धव्यो १४] 


५-0 7 
दिल्लीपके यज्ञका भ्रश्च रुकी रखवालीसे चुराकर जिस समय इन्द्र 
लेगया हे और रघने फिर उससे लौरानेकी चेष्टा की हे उस समय 
इन्द्रने रघुसे कहा है, कि है राजकुमार ! जैसे केवल एक-हरि ही 
पुरुषोत्तमके नाम्से पुकारे जाते हैं और एक महादेव ही महेश्वरके 
नायसे पुकारे जाते हैं ऐसे केवल एक में-ही शतक्रतुके नामते 
विख्यात हं । 


ऐसे-ऐसे अनेक अरन्थोम पुरुषोत्तम शब्द केवले श्यामसुन्दर कुप्ण- 
चन्द्रके ही प्रति विख्यात है फिर वेदोंमें भी पुरुषोत्तम ही करके इनकी. 
प्रसिडि है प्रमाण श्रुतिः- “ ॐ* अरा इव रथनाभौ कला यस्मि 
प्रतिष्ठिताः । त वेद्यं पुरुष बेद” तथा “तान होवाचेतावंदेवाहमेतत्परं 
रह्म वेद नातः परमस्तीति ” ( प्रश्नरो» प्रश्न० ६ श्रु ६, ७) 
. भे जैसे सारा रप्र केवल शुरी ही के श्रय चलता है ऐसे 
यह सारा. ब्रझ्ाएडरूप रथ अश्ववा प्राणरुप रथ उत्पत्ति, स्थिति और 


प्रलयके समय जिस पुरुषके आश्र हे उसी जानने योग्य 
पुरुषको जाना | * 


पिप्पल्लाद मुनि अपने शिष्वेसि कहते हैं, कि हैं शिष्यो ! में 
तो उसी पुरुषको परेर जानता हूं क्योंकि उससे (परम्‌) दूसरा कोई... 
नहीं है इसी कारण में उसे परमपुरुषके नामसे पुकारता हूँ । लो और सुनो! 


अमाण श्रुति:-- “ क, सुनयो ह बै जाह्णमूचः कः परेमो 
देवः कतो मृत्युबिभेति कस्य विज्ञानेनाखिलं विशतं भवति केनेद ' 


शहो> ॥ १८ श्रीमद्रावद्गीता ` ६१२६३ 


विश्वे संसरतीति तदुहोवाच ब्राह्मणः कृष्णो वे परमं देवत 
'गोविन्दान्मृत्युविभेिते गोपीजेनबस्लमञ्ञानेनेतदिक्षातं भवति 
स्वाहेदं संसरतीति ॥ ” ( गोपा लपूर्वत० उप० श्रु. १) `` 
अर्थ सुनियोने स्वायम्भुव मनुसे पूछा, कि कौन परम-देव 
हे ! किससे मृत्यु डरती है ? किसके जाननेसे सब कुछ जाना 
जासकता है ? और किसकी शक्तिस सारा विश्व चलरहा है ! इतना 
सुन स्वायम्मुव मनुने उत्तर दिया, कि श्रीकृष्ण ही परमदेव हैं और 
उसी गोविन्द नामसे मृत्यु डरती है गोपीजनवल्स जो . श्यामसुन्दर 
श्रीकृष्ण चन्द्र हैं तिनके जाननेसे प्राणी स्वित्‌ वा बझाबित्‌ हाजाता है 
और स्वाहा जो उसी श्रीकृष्णकी माहेश्वरी माया उसीसे यह विश्व चलता 
है । इस श्रृतिसे भी भगवान श्रीकृष्णा पुरुषोत्तम होना सिड है । 

यह तो सर्बोपर विदित ही है, कि वही जगन्नियन्ता जगदधि 
पति सत्रोके ऊपर है, सबोंसे उत्तम है, सोसे श्रेष्ठ है, सबोंका शुर 
है, खामी है, सबोंका साता, पिता, भ्राता, सखा मित्र इय.दि जो कुछ 
हे वही दै । क्योंकि यह श्रेष्ठता और विशेषता उसी महाप्रभुमें है 
- अतएव वही आदिगुरु सब लौकिक वैदिक गन्धोमें पुरुषोत्तमके नामसे 
विख्यात है । 

यहांतक भगवानने अच्चरपुरुष, क्षरपुरष और परमपुरुष 
अपनी तीन राशियोंका वर्णन किया और इनमें सबोंसे श्रेष्ठ परेमपुरुष 
अपनेको बतलाया पर इसे यहां ऐसा नहीं. समझना चाहिये, कि भग- 
वान क्षर और अक्षरसे न्यारे हैं ।-वे तो प्रथम ही इस अध्यायके १५ 
वें „होकमें कहचुके हैं, कि “ सवेस्य चाहं हृदि सन्निविष्टो मत्तः 


५३३.६ श्रीमद्भगवद्गीता [ भभ्याय ११] 


स्वृतिर्शातरमपोहनं च.” अर्थात्‌ में सब जडचेतन पदार्थोके अन्तरगत 
(है तथा स्मृति, विस्मरति, ज्ञान, अज्ञान सब सुझसे ही हैं । फिर भगवान 

अध्याय ६ श्लोक ३० में कहचुके हैं, कि “ यो माँ ` पश्यति सवत्र 
सर्वञ्च मयि पश्यति ” जो प्राणी सवत्र सर्वभूतमात्रमें मुझको 
देखता है और सबोंको मुझमें देखता है में उससे अदृश्‍य नहीं होता) 

ऐसे २ अनेक वचनोंसे सिड होरहा है, कि भगवान क्षरपुरुष, अक्षर 
पुरुष और परेमपुरुष सब रूप हैं, सबमे हैं और सब उनमें हें श्रुति हारा 
भी बार २ कथन हेचुझ है, कि “ ततष्ठा तदेवालुप्राविशत्‌ ” 
तिस सृष्टिकी रचना करके तिसीके समान होकर तिसमे प्रवेश करगया। 

इसलिये यहां भगवानके कहनेका - मुख्य भ्रभिप्राय यही है; कि 
इस स्टिमें चर वा अचार जो कुछ पदार्थ हैं सन्ग्‌ मेरे अधीन हैं इसी 
लिये लोक ओर वेदमें में पुरुषोत्तम केरके प्रसिद्ध हूं ॥ 5८ ॥ 

जो प्राणी इवम्प्रकार भगवतको पुरुषोत्तम जानता है वह किस 
गतिको प्राप्त हाता है ? सो भगवान्‌ भागे वशन्‌ करते हैं--- 
मू०-- यो मामेवमसंभूढो जानाति पुरुषोत्तमम्र । 

` स सबंविद्धजति मां सर्वेभावेन भारत! ॥ 
। ॥ १६ ॥ 

- पृदच्छेद:-- [ हे ] भारत | ( सरतकुलतिलक अजुन ! ) 
यः, असस्मृढः ( मस पुरुषोत्तमत्वे सेश्यबिपर्य्यासादिहीनः ) माम 
“(वासुदेवम ) एवम ( नेन प्रकारेण ) पुरषेत्तमम, जानाति (वेति) 
छः ( महत्तः ) सवैवित्‌ ( ` सर्वातमत्रहमज्ञानात्‌ सर्वज्षः ) सवभावेन 
(मे; रकार; ) माम्‌ ( मद्देश्वम.) भजति { सेबते )॥ १६.॥ ` 


सौ, ॥ १३ ॥ औमद्रगवूहीका . ६२१६ 


. , पदार्थः--- (भारत! ) हे भरतकुलशिरोमणि घर्जुन | (यः) 
जो प्राणी ( असंमूढः ) भूढता अर्थात सैशय इत्यादिसे रहित होकर 
( माम ) सुझहीको ( एवम्‌ ) निश्चव करके ( पुरुषेत्तमस ) 
पुरुषोत्तम ( जानाति ) जानता हे (सः) वंह मेरा मक्त ( सर्ववित ) 
सर्वज्ञ हकर ( सर्वेभावेन ) अनन्य भक्तियोग दारा स्वामी, सखा 
इत्यादि सविभ्रकारके भावोसे ( माम ) मुझ ही को ( भजति ) 
भजता है अर्थात मेरी शरण हो मेरा ही सेवन करता है ॥ १६ ॥ 

भावार्थ; भगवान कहते हैं, कि सुर पुरुषोच्तमको याथा- 
तथ्य जानने वालेकी क्या गति होती है! सो सुनो, [ यो मामेवम- 
संमूढो जानाति पुरुषोत्तम ] जो. प्राणी असंमूढ होकर 
मुझे पुरुषोत्तम समझता हे अर्थात संशय, विपर्यय इत्यादि विकारोसि 
रहित शुड अन्तःकरण युक्त है तालय॑ यह है, कि जिसके मनमै 
ऐसी शंका कदापि नहीं होती । श्रीकृष्ण मनुष्य हैं परमेश्वर नहीं हैं 
जेता, कि श्रीमद्घागवतग्रन्थसे भी सिद होता है कि श्यामसुन्दुरका शरीरे 
मानुषी नहीं था । क्योंकि जिस समय भगवान इस सेसारमे प्रकट 
हो नाना प्रकार लीला करनेके अभिम्रायते देवकी और वसुदेवका 
पुत्र होना स्वीकार कर इनके गृहमें अवतरे हैं उस समय वहां मानुषीं 
वार्चा कुछ सी नहीं देखनेमें आयी न तो आप गर्जसे मक हुए. शोर क 
मानुषी बच्चोंक समान रुदन किया वरु आपने तो साच्यात किशोरे अब्र 
रथामे सुन्दरश्देगारयुक्त मूत्तिसे वसुदेव देवक्रीके सम्मुख खडे हैं| यहः 
आशा देवी, कि हे वसुदेव ! यदि तुमको. कसका सय है तो. सुमे इसी- 
सुसय अपने कन्येपर , चाकर यमुना -पार_ . मोकुलमे न्दु यशोदाके 


३३७० श्रीमकावद्रीता [ भव्याय १५) 


घरमे पहुँचा दो और वहां मेरी मायाने खये-कन्या रूप होकर अवतार 
लिया है उसे मेरे बदले यहां लाकर रख दो । | 


= ममाण- “ तमदूसुतंवालकममबुजेच्तणं चतुसुज शखगदा-. 
भुदायुधम | श्रीवत्सलक्ष्म गलशोभिकोरतुभ पीतास्वरंसान्द्रपयोद 
'साभगम्‌ । महाहवेदूयेकिरीटकुरडलत्विषांपरिप्वक्त सहसूछुन्त- 
जम । उद्दामकाञ्च्यंगदकंकणादिभिविरोचमानं वसुदेवमेक्षत-? 
( श्रीमज्कागवंत रके० १० अ० ३ श्लो० १०) 

अथ-- जिनके नलिनीके सद्श अलन्त सुन्दर नेव सुशोभित 

थे जिनके चारों हाथोंमें शौख, चक्र, गदा औरे पद्य शोभायमान थे जिनकी 
छातीमें भगुलताका चिन्ह और गलेमें कौरतुभमणि चमक रहा था, 
जिनके जज्ञभरे श्यामधनके समान सुन्दर शरीरमें पीताम्बर लहलहां 
रहा था, जिनके लटोंके बीच२ किरीट ओर कर्णकुण्डलोंमें लगेहुए 
रत्नोंकी चमक ऐसी छिटक रही थी, किजैसे श्यामधनके बीच२दामिनी 
दमकती हुईं देख पडती है और जिनकी कलाइयोमै पहुंची, ऑर, 
चाहुश्रोमिं बाजूबन्द विचित्र शोभाको पारहे थे ऐसे श्रहुत बालकको 
चसुदेवने सुतिकाग्रहके बीच अपने सामने शोभायमान देखा । ` . 


` इतना ही नहीं, कि वसुदेवने ऐसे बालकको केवल देखा ही 
वरु नारायणका . साज्ञोतस्वरूप- समझ कर अन्तर्यामी जगत्कर्ता पूरण 
परह जगदीश्वरकी स्तुति करेतेहुए कहनेलगे, कि “ विदि- 
तोऽसि भवान साक्षात पुरुषः प्रकृतेः परः । केवलानुभवानन्द 
स्वर्पःसवेबुद्धिहक्‌ .॥ एवं - भवान लुद्धघनुमेयलत्तणैमश्षिरुणेः 


सलोन ॥ १९९॥ श्रौमद्धगवद्रीता. _ ३१७१ 


सन्नपि तदगुणमहः । अनावृतत्वाइहिरन्तरं न ते सबैस्य सर्वा- 
त्मन ! आत्मवस्तुन॥ ?? ( श्रीमहागवत स्कन्धः १० अ० ३ श्टो० 
५१५१७ ) 


वसुदेवकी स्तुतिसे सिद्ध होगा, कि भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
मनुष्य नहीं थे और न गमेम वेश किया था। इसलिये सर्वसाधारणे 
बोध निमित्त इन शछोकोंका अर्थ करदियाजाता है । 


अथ--- वसुदेवजी ऐसे सुन्द्रे बालकको जिसकी शोभाका अमी 
वर्णन करआये हें देखतेहुए बोले, कि है मगवन | तुम साक्षात प्रकृतिस 
परे परमपुरुष करके प्रसिद्ध हो और केवल अनुभव करने योग्य आनस्दू- 
स्वरूप हो, सब प्राणियेकि हृदयमें रेहकर उनकी बुडिको देखनेवाले हो 
अथवा सब प्राणियोंकी कुशाग्रबुडिद्दारा दृश्य हो इन नेत्रोंते नहीं देखे 
जाते डा, इस प्रकार तुम इन्द्रियोंके साथ तथा उन इन्द्रियोसे ग्रहण 
किये जाने योग्य विषयोंके साथ वर्तमान रहते इए भी इन इन्द्रि- 
यसे ग्रहण कियेजाने योग्य नहीं हो! क्योंकि ऐसा नियम नहीं है, कि 
किसी वस्तु-तस्तुमें जितने गुण हैं उन सर्बोको एक इन्द्रिय ग्रहण 
करसके वरु नियम तो ऐसा दै, कि जिस इन्द्रियमे जो शक्ति विशेष 
है बह अपनी शक्ति अनुसार पदार्थोके उसी गुणको ग्रहण करेगी ओः 
उससे सम्बन्ध रखता है | जसे रसालको फल नेतने देखा तोः 
केवल उस फलके सा रूपको ग्रहण किया पर उसके रस वा: 
मिठासको ग्रहण नहीँ करसका । इसी मकारे जिहाको केवल उस 
फलके रस और स्वादके ग्रहण करेनेकी. शक्ति है पर रंग और रूपके 


३२७३ शमवता । [ बयार ११] 


ग्रहण करेनेंकी शक्ति नहीं । इसी प्रक्तार हे मंभो | तुम व्रिषोके 
सांथ वंत्तमान रहते हैं पर इन विषयोंके ज्ञानसे तुम्हारे यथाथ रंवरूपका 
ज्ञान नहीं होसकता क्योंकि तुम मकृतिसे परे हा । यदि कोई ऐसा कहे, 

तुम देवकीके गेम शरश किये हुए थे तो कहना नहीं बनता क्योंकि जो 
वस्तु किसी ठौरमें पहलेसे वतमान नहीं रहती उसीका अवेश करना 
कहा जासकता है भौर जो पहले ही से वर्तमान है उसका प्रवेश 
नहीं कहा जासकता । जैसे किसी घोंसलेमें पत्ती मवेश करते हैं तो 
यह सिद्ध है, कि वह उस घोंमलेके परिमाणसे छोटे हैं और वहां 
पहलेसे नहीं हैं इसलिये उनका उत घोंसलेम प्रवेश कहा जामकता हैं 
पर है भगवन ! आपके खरूपका प्रमाण नहीं है क्योंकि तुम “ महतो 
महीयान ” बडेसे भी बडे हा फिरे तुम गेम प्रवेश केस करसकते हो! 
वेरुऐमा कहना चाहिये कि गर्ने ही तुममें प्रवेश कियेहुआ हे। | 


अब बुद्धिमान विचारे सकते हैं, कि वसुदेव ( जिनके घरमै 
भगवान्‌ प्रकट हुए वे साक्षात्‌ परेम जगदीश्वर कहके स्तुति करदे 
हैं तो दृसरोंझो मनुष्य कहनेका क्या मुंह है ? 


आज कलके कांलिजोंसे निकलेहुए हमारे नत्रथुत्रकवृन्दं जिनको - 
मुख देखनेसे ऐसा थनुमान होता है, कि वे साठ सालके वू हैं 
बद्मचर्यके गभावसे जिनकी आंखें एक अंगुल भीतरे घैंसकर कचकी 
खारी बरगयी हैं औौर दोनों गांल-चैंसकर हाता बंगाल बनगंये- हैं और. 
जिनेको घामिक विंषयोकांतनक भी बोधं नहीं है वे ही कट कंहपंडते 
हैं, कि श्रीकृष्णचन्द्र हमारे. आपके ऐसे मनुष्य ये. ।: असतु! | 


श्तोन ॥ १ ५:११ „ | १३३३ 


क्यों न हो जिस भगवतकी लीला देखकर ब्रह्मा और इन्द्र ऐसे 
देवताओोंको मोह हुआ तहां इन बिचारे छोटे-छोटे सुखतराले बच्चोंको 
मोह होजावे तो. आश्रय ही क्या है? श्रीक्ुप्णचन्द्रकी परीक्षानिमित्त 
उनके बछडोंको ब्रह्म चुरालेगया थोर इन्द्रने बूजको वर्षादारा पानीमें 
बोरदेना चाहा पर आनम्दकन्दने अपने महत्वसे नवीन वछडे बना और 
गोवडेन पवेतको कानी अंगुलीपर उठा इन दोनों देवताओंके मोहको 
तोड डाला पश्चात्‌ दोनों लज्जित हा आपके चरणोंपर आ गिरे ओर 
क्षमा मांगी । श्रीमङ्गागवतके स्कन्ध १० अ० १३ में बहझाका मोह और 
अध्याय २४ में इन्द्रका मोह तोडागया है । भगवान पहले कहथाये हैं, कि 
“अवजानन्ति मां सूढा मानुषीं तनुमाश्चितम” { अ० ६ शछो० ११) 
अर्थात्‌ मूढ मुझको मानुषी शरीखाले जानकरे मेरा अनादर करते हैं । 

इसी कारण श्रीआनन्दकन्द कहरहे हैं, कि “यो मामेउरूसं सूड” 
जो मोहरहित प्राणी मुझको पुरुषोत्तम जानता है [ स सवविद्धजति 
मां सवेसावेन भारत ! ] वही सर्वज्ञ सर्वभावसे मुझको भजता 
है। यहां सवेभावसे कहनेका थभिप्राय यह है, कि माता, पिता, 
बन्धु, सखा, गुरु, स्वामी इत्यादि जितने भाव सेवा करनेके और मेम 
करनेके हैं उन सब भावोते सुके मेरा भक्त भजता है । 

सर्वभावका यह सी अर्थ है, कि इस बरह्मायडमें व्रह्मासे लेकर कीट 
पर्यन्त जितने जड-चेतन हैं सबोंमें आत्मत्वभाव करके जो मुक ही को 
देखता है सुकत अन्य किसी देवता देवीको नहीं देखता हैं। अथवा इसका 
अथ यों मी करलो, कि ब्रह्मदेव (पितामह) से लेकर जितने देव ओर 
देवी हैं जिनकी उपासना प्राणियोंको अनेक कासनाओंकी सिडिके निमित्त 

९१३ 


हुं ६७४ भीमझगवह्ीता [ प्रथ्या ११ ] 


करनी पडती है उन सब देव देवियोंका भाव जिसने मुझ ही में रखा 
है अर्थात जो मुक ही को विष्णु, रूद्र) दुर्गा, गणेश, सुरेश इत्यादि 
समकता है उसीको सबैभावसे मेरा भजन करनेत्राला कहना चाहिये । 

भगवानका मुख्य अभिप्राय यह है, कि जो मुक वासुदेवको 
पुरुषोत्तम करके जानता हे वही मुझको सर्वभावसे भजता है तथा 
मुझको भजते-मजते मेरा स्वरूप ही होजाता है ॥ १६ ॥ 

भगवानने इस पन्द्रहवे अध्यायर्मे जिन बिषयोका वणन नहीं किया 
है :उन्हींकी स्तुति करतेहुए श्रब इस अध्यायकी समाप्ति करते हँ -- 


सू०--इति भुद्यतर्म शास्त्रमिदमुक्ते मयाऽनघ ! । 
एतेषु बुद्धिमान्‌ स्यात्‌ कृतकृत्यश्च मारत ! ॥ २० 


पदच्छेद;-- [ हे ] अनघ ! ( निष्पाप!) भारत | ( भर- 
तवेशाबंतंस अजुन | ) मया ( वासुदेवेन ) इति (अनेन पकोरेण) 
गुह्यतमम्‌ ( अतिरेहस्थम्‌ । गुल्लादपि गुह्यम्‌) इदम्‌, शांख्रम्‌, उक्तम्‌ 
( कथितम ) एतत ( शाख्ररेहस्वम ) बुद्ध्वा ( ज्ञात्वा ) बुद्धिमान्‌ 


( ज्ञानवान ) स्यात ( भवेत्‌ ) च ( पुनः ) कृतकृत्य; ( कृतकार्थ! 
न पुन; कृयान्तर यस्यास्त सः ) [ स्यात ]॥ २०॥ 


पदार्थ;--( अनघ! ) हे पापरहित ! (भारत | ) भरतवेश- 

भूषण अजुन ! ( मया ) मुक पुरुषोत्तम. द्वारा ( इति.) इस प्रकार 

( गुह्मतमम ) असन्त गुप्त ( इदम ) यह शाख्त्रम ) गीता शाख, 

( उक्तस ) कहागया है (पतत्‌ ) इस शाके रहस्यको (बुद्ध्वा ) 

~ जानकर माणी (बुद्धिमान ) ज्ञानवान ( स्यात) हाजाता है€व) तथा 


श्लोक ॥ २० ॥ श्रीमद्गवहीता | ३१७४ 


( छृतकृत्यः ) कृतकृ अर्थात्‌ धन्य-धन्य भी हाजाता है । फिर उसे 
कुछ करेनेकी शेष नहीं रहता उसके क्मकी समाप्ति हाजाती है ॥२०। 
सावार्थः-- श्रीजगन्मेगलखरूप जगतहितकारी यशोदा- 
अजिरविहारीने जो इस गीताशास्रके अठारहे अध्यायोंमे कमै, 
उपासना तथा ज्ञानकी वार्ता अजुनके प्रति विलग २ समकाकर 
कथन को हैं उन सबका संक्षिप्त सारांश इस पन्छहवे अध्यायमें 
कंधनकर उनकी स्तुति करतेहुए कहते हैं, कि [ इति शुद्मतम शास्र- 
मिदसुक्तं मयाऽनघ ! ] हे पापरहित शुडान्तःकरण अर्जुन ! यह 
जो अत्यन्त गुप्त शास्त्र मेरे डार कथन कियागया यह ऐसा श्रेष्ठ और 
उपकारक है तथा सर्वसाधारण प्राणियोंको कल्याणदायक है, कि 
[एतहुड्डा बुद्धिमान्‌ स्यात्‌ कृतकृत्यश्च भारत ! ] हे थुन ! 
इस गुप्त शाख्रको श्रवणकर केसा भी प्राणी क्यों न हो ज्ञानवान हाजाता 
है और कृतकृत्य होजाता है अर्थात्‌ जो कुछ उसे जानना चाहिये सो 
जानजाता है औरे जो कुछ करना चाहिये सो सब समाप्त. करडालता है । 
` यहां जो भगवानने अजुनसे यों कहा है, कि हे अञुन ! मैंने 
तुझे गीताका सारांश इस पन्द्रहवे अध्यायमें कथन कर सुनाया 
जिसके जाननेसे प्राणी ज्ञानी और कृतकृत्य होजाता है उसे 
संक्षिप्तरूपसे पाठकॉकेलिये पुनः स्मरण करादिया । 
. प्रथम तो यह जानना चाहिये, कि मनुष्यमात्रको अपने उद्धारके 
“निमित्त क्या २ जानना उचित है ? फिर कौन २ से कर्म करने चाहिये ? 
तहां पहले मनुष्यको यह जानना चाहिये, कि मैं कौन हूँ ! कहांसे 
आरेहा हे? कहां मेरी स्थिति है अर्थात्‌ कहां ठहरा हुआ हूँ? फिर मुझे 


३९७६ श्रीमद्भगवद्गीता | [अब्य» १६] 


कहीं जाना है ! अथवा जहां हुँ तहां ही रहना है? आंख, कान इसादि 
इन्द्रियां तथा मन, बुद्धि इत्यादि अन्तःकरण ये मुझको क्यों दिये 
गये ? किसने दिये ? किस कार्यके लिये दिये ! जब. एवस्त्रकार 
प्राणियोंके चित्तमें अपने जानने और करनेकी चिन्ता होमी तो सबसे 
पहले किसी गुरुकी शरण जा इन बातोंका जिज्ञासु होगा । 

तहां भगवान सी इस गीताके अ० ४ शछो० ३४ में कह आये 
हैं,कि “तद्विद्धि भाणिपातेन परिषश्तेन सेव्या?” अर्थात तू गुरुजनोके 
समीप जा, उनको सांग प्रणाम कर तथा उनकी सेवा कर और उनसे इस 
विषयमे प्रश्न इत्यादि करके इसको जानले । यह गुढ तल जो भगत्रानगे. 
इस पन्द्रहवें अध्यायमें कथन किया हे उसे थाचायगण भली भांति 
एक दूसरेके हारा पूर्वसे जानते चले रये हैं इसी कारण श्रीआनन्द- 
कन्दने इस अध्यायमे उन ही विषयोंका सैक्षेपमे संकेत क्रिया है तिनके 
जानने और करनेकी आवश्यकता हे अब उनको विलग २ दिख लाते हैं | 

सबसे पहले प्राणीको यह जानना चाहिये, कि मैं कौन हूँ ? 
तिसके जाननेके लिये भगवानने सेक्षित्तकरके इस गुप्त तरको इस 
अध्यायमें कहदिया, कि “ समैवांशो जीवलोके जीवभुतः सना. 
तनः ” यह सनातन जीव मेरा ही अश है केवल इतना ही संकेत 
करेदेनेसे मनुष्य अवश्य निश्चय करलेगा, कि मैं उसी बलका अशे 
हूँ। अश-केसे हूं ! सो. इस 'छोककी टीकामें पूर्णप्रकारे दिखलाया 
जाबुका है फिर उती. बरहमसे "आया हुआ हुँ क्योंकि जब उसने 
* एकोऽह बहुस्याम्‌ ” बेचनको उच्चारण किया तब मैं उसीसे 
निकल पडा इस कारण मैं जीव हू. अह्मका अश हू बह्महीसे आया 


शै १ २० ॥ श्रीमठ्ठडगवद्ीता ४२७७ 


हुआ हूँ । फिर प्राणीको यह जानना चाहिये, कि मेरी स्थिति कहां हैं 
अर्थात कहां ठहराहुआ हूं ? तो इस विषयको भगवानने इस अध्यायके 
श्लो० १३ में संक्षेप ते जनादिया हे, कि “ गामाविश्य च भूतानि 
धारयास्यहमोजसा ” हे अज्जन ! में अपने पराक्रमसे इंस पृथ्वीको 
इढ्तापूवक धारण कर इसके रहनेवाले सव जड चेतन स्थावर जंगमरूप 
भूर्ताको धारण करता हू । इस वचनसे सिड होता हे, कि इस जीवकी 
स्थिति भी उसी परब जगदीश्वरम है जो इसभृष्टिरूप वृक्षका मूल है। 
अब यह जानना चाहिन्ने, कि हम जीवको जहां ठहेरे हुए हैं तहां 
ही रहना है वा कहीं किसी स्थानको जाना भी है ? तिसके विषय भगवा- 
नने इस अध्यायके श्लोक ६ मेंकह दिया, कि “ यद्गत्वा न निवर्चन्ते 
तद्वास परमं मम ” जहां जाकर फिर कभी लोटना नहीं पडता वही 
मेरा परमधाम हे तहां इसके अर्थमेंभी भली भांति जनादिया हे, कि 
जिस मायाके कारण यह जीव अपनेको उस ब्रहझसे विलग समझ रहा 
हे तिस मायाभ्रमके नष्ट हेनिसे जब यह पराणी अपने स्वरूपको पूरण 
रुपसे जानलेता हे, कि “ग्रह ब्रह्मास्मि ” तब मानों वह ऐसे स्थानमै 
पहुंच जाता है, कि जहासि फिरे लोटकरे इसे जीव नहीं हाना पडता । 
इंका-- जब यह उसी व्रह्मसे याता हे ओर उसीमें स्थित रेहता 
है तब फिर जाना आना कैसा ? यदि जाने आनेसे तातय बह्मरूप 
होजाना हे ओर उसीको भगवानने “ तद्धाम परमम्मम ” कहा हैं 
तो पहले जो कह्याये हैं, कि “ एकोऽह वहुस्याम्‌ ” एकै में हूँ 
चहुत होजाऊं तोइससे अनुमान होता है, कि फिर दूसरी सष्टिके आदि 
भगवान इसी प्रकार संकल्प करे और यह जीव फिर उससे निकल आये 


३९७६ - श्रीमडशवद्ीता [श्रथ्या, १५] 


OO माप. ेैईघ 
तब यह वचन, कि “ यहा न निवर्ते ” जहां जाकरे फिरे नहीं 
लौटते निर्थक होजावेगा और इन दोनों वचनेमें विरोध होगा 
इस शंकाका समाधान ममझाकर कहो । 

समाघान-- देखो मैं तुम्हें समकाता हूँ ध्यान देकरे सुनो इन 
दोनों बचनोंमं विरोध नहीं है। देखो | किसी घरमें वा आंगनमे अथवा 
किसी ऐसे स्थानमै जिसकी भाकृतिका कुछ ममाण है अर्थात एक 
गज, दो गज, एक योजन, दो योजन, इत्यादि तहँ उस स्थान 
आनेवालोकी सेख्या मी नियमित है और उस स्थाने प्रवेश करने और 
निकलनेका एकही हार है जानेवाला उसीहारसे जावेगा और उसीसे लेगा 
अर्थात नियमित प्राणीका निकलना औरे पैठना सिड है इससे तो पुनरा- 
` वृत्तिकी सिद्धि होती है परन्तु “यत्र गला न निवसन्ते तद्धाम परमे 
समपर जहां न तो स्थानकी सीमा है और न जाने आनेवालोंकी 
संख्या है अनन्त असंख्य प्रवेश करनेवाले शर निकेलनेवाले हैं और 
` उने प्रवेशका हार तथा निकलनेका हार विलग-विलग दो हैं तब तो 
ऐसा हो ही नहीं सकता, कि वही नियमित प्राणी प्रवेश किया करे 
था निकला करे सो यह वार्ता ज्ञानियोंने सवशास्रों दारा सिड: करली है; 
कि उस अझसे निकलनेका हार उसकी दुजया माया है भोर उसमें 
प्रवेश करनेका हार उसका परमधाम - अर्थात्‌. चैतन्यात्मक ज्योति जो 
साक्षातू बह्नज्ञान है सो ही नियत दे । 
ताथये यह है, कि मायाके डार होकर जीव इस बूहासे निकलते हैं 
ओर जञाने दवार हकर उसमें लय होते. चले जाते हैं । जैसे गंगाके 
- जलद गेभोत्तीसे जो बुद्बुद बनकर आगे निकलते और समुद्रम 


श्लोक ॥ २० ॥ श्रीमद्भगवदौता ` ३२७६ 


घुसते चले जाते हैं सो यदि वे ही समुद्रवाले बुद्बुद लौटकर गंगोंचरीमें 
जावें और बुद्बुद बनकर मंगामें आर्वे ऐसा नहीं होसकता। वरु वुडि- 
मान बिचारेगे,कि जबसे गंगोत्तरी है तबसे गगोत्तरीके अथाह जलमें अनन्त 
बु्बुदोंके बनेकी शक्ति है | अनगिनत बुदूबुद बनते चले आरहे है 
और समुद्रसै टूटते चलेजारंहे हैं न बुद्बुदके बननेकी कहीं गिनती है 
न समुद्रसे फिरे लौटनेकी आशा है ऐसे विचारकी दृष्टिसे देखनेसे “एकोऽहं 
बहुस्याम्‌” और 'बहत्वा न निक्सैन्तेः दोनों वचनोंमें तनक भी विरोध 
नहीं पाया जाता । इसीलिये इस गूढ तत्वको भगवानने इस अध्यायमे 
“ समेवांशो जीइलोके जीवभूतः सनातनः ” और “ यहत्वा 
निवर्तन्ते ” कहकर पूर्ण बोध करा दिया | शंका मतकरो ! 
लो थौर कौनसी गुप्त बातें भगवानने कथन की हैं ? सो भी सुनलो-- 
जो लोग विज्ञानतत्वके जाननेत्राले हैं ये तो ऐसा ही समझते 
हैं, कि मैं बरका अश हू हमसे आया हूं अक्महीम स्थित हुँ और 
फिर बही प्रवेश करेजाऊंगा न किसी दूसरे स्थानसे थाना है 
और न कहीं जाना है पर जिन साधारण प्राणिथोंने अपने अन्तःकरणकी 
शुद्धि नहीं प्राप्त की है वे आमात्मकबुडिस ऐसा समते हैं, कि यह 
सैसार उस बहस कोई विलग अस्तु हे जहां मेरी स्थिति हे अर्थात्‌ 
मायामय संसारमें में उबडूब कररहा हूँ, जीव दु, दुःखी हू. सुखी है, 
राजा हूँ, रंक है, विडाच हू वा मूर्ख हूँ नाना मकारेके कमोमें फँसा 
हुआ क्लेश पारहा हूँ । न जाने मेरा उद्धार केसे होगा ? ऐसे पुरुषके 
कल्याणूनिमित्त भी भगवावने प्रथम 'छोकमें संसारको अश्वत्थ वृत्तसे 
उपमा देकर तिसके काटनेका अर्थात ससार दुःखसे छूटनेका उपाय 


(६२८२ श्रीपेडगवद्वीता [ अध्याय १] 
मा ng 
इसी अध्यायके 'छो० ५ में “ असंगशसत्रण द्ढेन छिला ” कहके 
बतलादिया, कि संपूर्ण विश्वके मयामय पदाथोको असंगके शे 
छेदनकर अर्थात्‌ उनसे संग रहित हाकरे वह मार्ग खोजना चाहिये 
'जिधर होकर फिर लौटना नहीं पडता । इतना कहकर भगवानने 
कम, उपासना और ज्ञानका संकेत करेदिया | । 

अभी जो घनेक प्रश्नोंके साथ यह प्रश्न करआये हैं, कि ये आंख, 
कान इल्यादि इन्द्रियां तथा मन, बुडि इत्यादि अन्तःकरण मुमको क्यों 
दिये गये ! किसने दिये ! किस कार्य्यके लिये दिये ? इसके उत्तरमें यह 
कहना पडेगा, कि जब इस जीवको भगवान्‌ “ ममेवांशः ” कहकर 
अपना अंश बता चुके हैं तो इस जीवको दूसरे शब्दोंमें जीवात्मा कहना 
एडेगा उसी आसा शब्दमें परमके लगानेसे परमात्मा और जीवके 
लगानेसे जीवात्मा शब्द बनते हें । यदि परम और जीव शब्दको 
उठालो ते दोनोंमे थात्मा शब्द रहजावेगा अर्थात्‌ आत्मा जो भग- 
वाच तिसका अश यह जीव भी आत्मा है । कहनेका तापर्य्य यह 
है, कि जबयह आत्मा है तो इसमें ये इन्द्रियां औरे अन्त;करण प्रथम 
से ही वर्तमान हैं कहींसे न आये और न किसीने दिये । केवल. भेद इतना 
है, कि जबतक ये इंद्रियां अन्तर्मुख होकेर तुरीयावस्थाम लय रहती है 
तबतऊ ब्रह्ानन्द्को भोगती रहती हैं, जब वहिसुख होती हैं तो विष" 
थानेदकी भोगने लगती हैं। क्योंकि ये जीव जाणत,. स्वप्न, सुषुप्ति 
और तुरीय इन चारों अवस्थाओंम हके साथ हैं । सो भगवानने इसी 
अध्याके शशोक & मे स्पष्टकर कह दिया है, कि “श्रोत्र चक्षु: स्पर्शनं 
चरसनआणमेव च ” इससे सिड होता है, कि ये इन्द्रियां इन 


श्लो० | १० ||. श्रीमद्भगवद्गीता १२८१ 


्रमाओंमें पहलेसे हैं अर्थात जाशत, स्वप्न, सुषु्ति और तुरीय अव- 
स्थाओंम किसी अवरथाके अन्तर्गत तो विषयोंको भोगती हैं और किसी 
अवस्थामे मुक्त होकर परेमानब्दको भोगती हैं अर्थात बन्ध और मोक्ष 
इन्हीके डारा होता रहेता है । इसीलिये वे इस आत्मामें सदासे स्थित 
हैं । तिनका वर्णन यहां सबसाधारणके कल्याणनिमित्त करदियाजाता 
हे । सण शुन “ ॐ सुर्वेछं हतवननह्मायमासा ब्रह्म सोज्य- 
मासा चतुष्पात्‌ ” ( साणडू० श्रुः २ ) 

अथ--यह जो कुछ है सब बरह्म ही हे यह आत्मा भी अझ 
ही है सो आत्मा चार अवस्थावाला है अर्थात जागृत, खप्न, सुषुसि 
` और तुरीय ये ही इसकी चार अवरथाएँ हैं । 

अब इन चारोंका वणन बिलग २ करदिया जाता है प्रमाण 
श्रु “ ॐ जागस्तिस्थानो वहिःपजञः सप्तांगः एकोनर्विशति 
सुखः स्थूलसुस्वेश्वानरः प्रथमः पाद्‌ः ” ( माण्डू० श्ु० ३ ) 

थ-- जागतर्थान थर्थात्‌ जाएत अवस्था वहे है जिस समय 

प्रज्ञा वरतु-तस्तुकी ग्रहण करनेवाली बुद्धि ) बाहरकी ओर रहती है 
और वाहरकी स्थूल वरतुओंको ग्रहण करेती हे इसके सात भंग हैं और 
११ मुख हैं स्थूल वस्तुओंको मोगनेताली हे इसीको वेश्वा-नर भी 
कहते हैं । यही इस आत्माका प्रथम पाद अर्थात पहली अवस्था हे । 

अब जानना चाहिये, कि वे सात अंग कौन हैं ? तहां कहते हैं, 
कि स्वगेलोक जिसंका मस्तक हे, सूथ्ये जिसका नेत्र है, चन्द्रमा 
जिसका मन है, वायु जिसका माण है, ससुद्र जिंसकी गेमीर नाभि 
है, पृथ्वी जिसकी कटि है और पाताल जितका. पैर है | जागत 

४१४ 


१२५२ रीरा [ष्या १५] 


वराम इन सब बसका ग्रनुमव प्रक होता है इसलिये इसे 
संग कहते हैं । 

अब कहते हैं; कि “ एकोनविंशतिः ” भर्थात्‌ उज 
जिसके मुख हैं पांच केन्द्रिय) पाँच झानेन्हिय, चार अन्तकरण 
आर पंचों प्राण ( प्राण, अपान, व्यान, उदान भौरसमान ) ये ही 
इसके मुख हैं जिनसे यह बाहरकी स्थूल वसतुश्रोंका भोजन काता है 
रात ग्रहण करता है इसीलिये इसको 'स्ूलभुक्‌ कहते हे 

ग्रथ इसकी दूसरी अवस्थाका वणन सुनो प्रमाण श्रृति--- 
“ ॐ खनर्थानोप्त म सांग एकोनविशतिमुसेः प्रविविक्त 

तैजसो दवितीयः पाद; ” ( मारू” श्रु० ३ ) 

अध... सस्थान अथात खप्नकी अवस्था वहु है जिप 
समय ग्राणीकी प्रज्ञा ( वरतु-तरतुकी ग्रहण करनेवाली बुद्धि) शरीरके 
भीतरी ओर रहती है यह भी सांग हे और १६ मुखाला है। 
काकि इस अमस्थामे भी इसी सेसारके समान दूसरा सतार देखता 
है। इसी लिये यह भी सांग है अर्थात्‌ सात अग वाल्ला है और 
१६ मुखाला है केवल जागतमे और इसमें इतना ही न्ता 
है, कि जाग्तमे श्यृत्त इद्धियों हारे स्थुल बसु ग्रहण 
करता है थोर सूलमुकू कहलाता है पर खप्न उन्हीं:इन्द्रियोंकी 
सुरमशकिद्वार ( प्रविविक्तमुक्‌ ) सूक्ष्म संर्कारोंका भोगनेवाला 

यही इसका दवितीय पाद है । 

तास ह्‌ है; कि जसे आलोक्यबंत्र (Photogreph) के काच 

( ७ ) हार वाहे सब सूल पदाथ सुरस होकर एक झट 


श्लोकं ॥ २० ॥ ओऔमहरगबहीतों ३२८३ 


- पत्रपर खिचजाते हैं अर्थात कलकत्ता, देहली, फांस, जन, जापान 
इत्यादि नगरोंको देखनेवालौने जिस प्रकारे जाणत अवस्थामै देखा था 
उसी प्रकार ठीक-ठीक स्वप्नसं सी देखते हैं तातर्य यह है कि 
स्वप्नमें भी आकाश, सूर्ये, चन्द्र, समुद्र, पृथ्वी इत्यादिको ज्योंके त्यों 
देखते हैं । हाथ, पांव, आंख, नाक, कान, जिहुए इत्यादि इन्बरिसे ' 
सुक्ष्म वस्तु-तस्तुओंको पकडत हैं, देखते हैं, सुक्त्म गंधोंको सूंघते हैं, 
- सुक्ष्म बचनोंको सुनते हैं और सूक्तम अन्नोंका स्वाद लेते हैं अर्थात 
सारी क्रीडा जैसी जाशतम करते थे वैसी स्वप्नम भी करते हैं । 

- इसका कारण केवल थात्माकी अत्यन्त स्वच्छता ओर सूक्ष्मता है। 
जैसे फोटोग्राफरेके प्लेटपर संपूर्ण विश्वके पदार्थ सिमटकर छोटी-छोटी 
लकीरों और बिन्दुओंमें बनजाते हैं इसी प्रकार संपूर्ण विश्वके पदार्थ 
जो पहले नेत्रोंके (००७ ) होकर अन्त;करणके (7।३४७ ) पर खिंचेहुए रहते 

हैं उनहीको स्वप्नावस्थामें प्राणी वैसा हीं विशाल देखता है जैसा, 

कि जागृतमें देखता था अर्थात आलोक्ययंतके काचकी स्वच्छता 
अगीकार करबाहरके पदाथोकों खींचलेता है फिर वृंहणयेत (४४०8०) 
के काचकी स्वच्छताको स्वीकार कर जांगतके समान देखने लग- 
जाता है । जैसे छोटे-छोटे बच्चे नगरोमें तमाशा दिखानेबालेके 

चक्सके भीतर कलकत्ता इत्यादि नगरोंकी छोटी-छोटी मूर्तियोको काच 
हारा ज्योंका त्यों देखते हैँ । इससे सिड हाता है, कि जैसे प्लेट 

पर छोटे २ सरकारोंके खिंचजानेका कारण काच ( 7095 ) की 
अत्यन्त स्वच्छता है और फिर उनको बडा देखनेका कारण बृंहण 

यत्र ( अः ) की स्वच्छता है इसी प्रकार स्वप्न ओर जात 


३२८४ श्रीमद्मवद्गीता - ˆ [ च्या? १५] 
का कारण आत्माकी अत्यन्त स्वच्छता है जो उक्त यैत्रोके काचसे 
भी करोड गुणा अधिक स्वच्छ कहाजाता हं । | 

इन उदाहरणोंसे सिड होता हे, कि इम्द्रियोंकी ये विचित्र शक्तियां 
आत्मा ही में हैं कहीं दूसरे स्थानसे नहीं आती । 


` अब तीसरी अवस्था सुषुप्तिका वृत्तान्त सुनो प्रमाण श्रुतिः 
४ ॐ यत्र सुप्तो न कवन कामं कामयते न केचन स्वप्नं पश्यति' 
तत्सुषुप्तम्‌ । सुषुप्तस्थान एकीमूतः प्रज्ञानचन एवानंदमयो ह्यान 
सुक चेतोसुखः प्राज्ञस्तृतीयः पादः ” ( माणइक्य® श्रुः ५ ) 

अर्थ सोजानेपर जब यह आणी न कोई कामना करता है भर 

न. कुछ स्वप्न देखता. हे वही सुषुप्ति है | तिस सुघुप्तिमें सब इन्द्रिया 
एकीभूत होती दे, प्रज्ञा सिमटकर घन हे।जाती है तथा आत्मा आनन्द 
मय और थानन्दका मोगनेवाक्ला होजाता है और चेतनाशक्तिके सुखं 
पररेहजाता है जैसे किसी भकानके डारपर दोहरे किवाड लगे हैं और 
तहां एकं दीपके जलरहा है तो दोनों औरंके कपाटोंको बन्द करेदेनेसे न' 
घाहर प्रकाश हागा और न भीतर प्रकाश होगा इसी प्रकार सुषुप्तं. 
अवस्थामे प्रज्ञा चेतोमुख होकर न बाहर अकाश करती हैं और नं. 
भीतर प्रकाश करती हे अर्थात्‌ न जाश्तमं कोडा करती हे और न. 
खप्नमें क्रीडा करती हे शांत होजाती'हे और उस समयमे प्राज्ञ कहं, 
लाती है यही इसका तीसरा पाद हे। | | ॒ 
यदि शंका हों, कि जो इंसके १६ मुख: अर्थात्‌ १६. शक्तियां: 
जागत और सवप्ने विल्ग-विज्ञग काम केररही थीं वे सब क्या; 


छीक॥ ३०. ` श्रीमद्धगवद्दीतां ३१८५ 


हागयीं तो इसीके उत्तरम श्रुति कहती हे, कि वे सत्र एकीमुख और 
प्रज्ञानघन होगयीं अर्थात्‌ सब सिमटकर आत्मामं एक ठौर स्थिर 
होगयीं और बुद्धि घन होगयी तासे यह्‌ है, कि जैसे “ अहितु- 
ण्डिक” ( मदारी ) नाना प्रकारका खेल करताहुआ हाथमे एक सुपारी 
लेकर तमाशा देखने वालोंको यों दिखलाता है, कि देखो मैं एक सुपारीसे 
१६ सुपारियां निकाल देता हूं फिर वह अपने हार्थोकी कलासे एक 
सुपारीसे १६ सुपारियां निकालकर यों कहताहुआ, कि 'माओ १, आओ 
२, आओ ३, आओ ४ आओ एवम्मकार एक ही से उन्नीसोंक्ो निकालकेर' 
विलगर . दिखलादेता है और फिर यों कहकर जा १, जा २, जा ३, 
उन उन्नीसोंको एक ही सुपारीमें लय करदेता है फिर एककी एक सुपारी 
रहजाती है । इसी प्रकार ये उम्नीसों शक्तियां जागृत और खप्न 
वस्था एक आत्मारूप सुपारीसे निकल आती हैं और फिरे सुषुप्तिमे 
सब सिमटकरे एक होकर भत्मामे लय हाजाती हैं अर्थात 'आत्माका 
आत्मा रहजाता है ! यही एक आश्चर्य इस आत्मा्मे है इसलिये इस' 
आत्माको भगवानले आश्चयेमय कहतेहुए केहा है, कि“ आश्चर्यव- 
खश्यति कश्रिदेनमाश्चर्यवद्ठदति तथैव-चान्यः ” ( अ० २ छो०: 
२३ ) इसीलिये इस श्रतिमें परज्ञानधन शब्दका भी प्रयोग किया | जैसेः 
प्रकाशके सिंमटते समय अर्थात्‌ सायंकालमे अन्धकार फैलते समय” 
दूरके सब बृत्त घन होजाते हैं अर्थात्‌ एक रंग हाजाते हैं उनमें पीपले,: 
पाकर, आरम, लीची, जामुन इत्यादि वृरद्षांका भेद नहीं देखपडता ऐसे ही 
सुधुप्तिमे प्रज्ञा घन होजाती है आत्मा आनन्दमय और आनन्दभुक्‌” 
हाजाता है | 


१३८६ श्रीमद्भरवद्गीवा ` [ श्रण्था० १५) 
शेका-- यदि सुषुप्ति अवरथा बीतते ससय प्राणी आनन्दमय 
और आनन्दका भोगनेवाला होजाता है तो इसे कर्म, उपासना, ज्ञान 
इत्यादि अनेक यल करनेकी क्या आवश्यकता है ! मथुराके चौबेजी 
के समान एके पावभरके भगका गोला संध्याकालमें चढालिया भौर 
रात्रिभरे सुषुछ्तिंम आनन्दमय और 'यानन्दके भोगनेवाले होरहे । 
ससाधान--- इसमें तो सन्देह ही नहीं है, कि जाणत ओर 
स्वप्नमें जो नाना प्रकारके दुःख सुख होरहें थे सुषु्तिमे उन सबोंका 
अभाव होगया और आत्मा निन्द होकर शान्त भौर पनन्दमय 
होगया पर कठिनता तो यह रही, कि इस अवस्थामै अविद्या ब्यापती 
रहती हे इसलिये इसका आनन्द इसको स्वयं बोध नहीं होता जेसे 
तुमको जैन बादशाहके कोशमेंसे १८००००००० द्रव्य पुरप्कार 
सें मिलजावे और उससे तुम्हारे नामपर हिन्दुस्थानसे लका जानेके 
लिये समुद्र सेतु ( पुल ) बनादिया जावे ओर तुम्हे उसकी सुधि | 
पत्हारा वा अन्य प्रकारसे न दीजावे तो तुमको उस द्वव्यके 
मिलने और पुल ब्रननेके आनन्दका कुछ भी बोध नहीं होगा । इसी 
प्रकार इस सुषुप्ति अवस्थामे अविद्या व्यापती हे । वरु श्रुतियोंने तो 
यों कहा है, कि जागत, स्वप्न और सुपुप्ति तीनों भवस्थाओंमें अविद्या 
व्याप्ती हे इसी अविद्याके कारण यथार्थे बह्मानन्दका बोध नहीं होता 
इस आनन्दका कब बोध होता है ? सो सुनो शंका मत करो । 
अब चौधी अवस्था जिस तुरीय अवस्था कहते हैं वही यथार्थ आन- 
न्हुका खरूप है । तहां भमाण श्रु०--- “ ३ नान्त न वहिः 
जोभमतःो न प्रज्ञानघनं न भन्ने नाप्रज्ञम्‌ । अहृ्मव्यवहायैमः 


श्लेक॥ २० ध शीमड्भगवद्गीता - १२८७ 


गराह्ममलक्षणमचिन्त्यमव्यपदेश्यमेकात्ममत्ययसारं प्रपञ्चोपशमं 
शान्तं शिवमद्वैतं चतुर्थ मन्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः ” ( माण्डू* 
श्रुः ७ ) अथ--- जिस समय प्रज्ञा (बुद्धि) न- भीतरकी ओर हो और 
न बाहरकी ओर हो अर्थात्‌ न खप्न हो न जागृत हो न उस- 
यतःप्रज्ञ हो अर्थात कछ स्वप्न ओर कुछ जागरित दोनों मिली- 
हुईं अवस्था भी न हो और न ' प्रज्ञानघन ' सुषुप्ति ( घोर निद्रा ) 
हो, प्रज्ञ भी न हो अर्थात्‌ जाणत भी न हो ओर * अपक्ष ? 
(एकबारगी जडके समान बोध रहित) भी न हो ' भद्दष्टः अर्थात नेत्रोका 
विषय न हा “ अग्राह्य ? हो अर्थात्‌ हाथ, पांव इत्यादि किसी भी 
इन्द्रिय दवारा ग्रहण करने योग्य भी न हो । फिरे 'अलक्तणम ' अर्थात्‌ _ 
अनुमानके भीतर भी नहीं याकता हो “अचिन्त्यमः चिन्ताकरने योग्य भी 
न हो अर्थात्‌ अन्तःकरण भी जिसको नहीं परी करसकता ह “अव्यपदे 
श्यसः उपदेश करने अर्थात्‌ कहने योग्य भी न हो पर “एकात्म प्रसा 
रम्‌? हो अर्थात्‌ जागतादि तीनों अवस्थाओंकी एकता होजानेपर 
जो आत्मन्ञानका सार-भाग परमानन्द्खरूप है सो ही हे। फिर 
“प्रपैचोपशम' हो अर्थात्‌ जिस अत्रस्थामें प्रपेचका नाश हाजावे फिर 
केसा ह्वा, कि “ शिवम्‌ ? परम कल्याणमय हा “अद्वेतम' जिसके समान 
कोई दूसरा न हा । ऐसी अवस्थाको * चतुर्थ मन्यन्ते ? चौथी अवस्था 
अर्थात्‌ तुरीया मानते हैं वही शुड निर्मल आत्मा है और ' विज्ञेय * 
है अर्थात्‌ जानने योग्य है। इसलिये मूवेमे जो प्रश्‍न हुआ था, कि ये 
इन्द्रियां और अन्तःकरण क्यों दिये? किसने दिये ? किस काय्येके लिये 
दिये ! इन तीनों प्रश्नोंका उत्तर यहां पूशरूपसे समाप्त करदिया गया । 


३२६५ श्रीमद्भगवद्गीता [ चध्या० १५} ` 


अब भगवान इस अध्यायके छों० ८ “ शरीरे यदवाप्नोति ` 
यच्चाप्युत्कामतीश्वरे: से श्वो० ११ “ नैनं पश्यन्त्यचेतसः?” तक 
पुनञन्मके सिद्धान्तको मी दिखला चुके पश्चात्‌ १२ वें 'छोकसे पन्द्रहबे | 
श्लोक तक अपनी सविभ्रकारकी व्यापकता भी दिखलादी फिर १६ वेसे 
१३ वें तक जीव, अहम और मकृति तीर्नोको चारपुरुष, अन्तरपुरुष और 
परमपुरुष कहकर अपने स्वरूपको पुरुषोत्तम बताकर सब विषयोंसे और, 
संसृतिबलेडसि निवृत्ति प्राप्त कर अहनिश अपनी सेवा पूजांमें मग्न 
रहनेकी मानों आज्ञा देकर जीोंको सुखी कर दिया । ॥ २०॥ 
सदुण्डयीकनयनं मेघामे वैद्युतास्बरम्‌ , 
हिभुज ज्ञानसुद्गाढ्य वनमालिनमीश्चरेसर | 
गोपगोषांगनावीते सुरद्‌सलताश्षितस, 
विव्यालंकरणोपेत रत्नपंकजमध्यगम॥ 
कालिन्दीजलकछोलासंगिमारुतसेवितम | 
चिन्तयंश्चेतसा कृष्णं सुक्तो भवति संसृतेः ॥ 
- इति भ्रीमतपरमहंसपरिघाजकाचार्येण्‌ श्रीस्वामिहसस्वरूपेण 
विरचितायां श्रीमङ्गगवङ्गीतायां हेसनादिन्याख्यटीकायाँ 
- पुराणपुरुषोत्तसयोगो नाम पञ्चदशोऽध्यायः । ` 
॥ महाभारते भीष्मपर्वणि तु एकोनवत्वारिंशेऽध्या यः ॥ 


लाक ककल 
इति पळ्चदशो$व्यायः । न | 
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श्रीमवास्बुविसमुत्तरणसेतृवे नम; । 


ज्ञानाख्ये तृतीयपट्के 


क ॥ ॥ 
# पाड्शाऽव्यायः # 
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७ 


१४ घश्यामं पीतकौशेयवासं, थ्रीवत्सांक कोरतुओज्ञा- 
४ /सिताद्ुग्स । पुययोपेत॑ पुंणडरीकायताक्षे, विष्णु 
| वन्दे सदलोकेकनाथसू ॥ १ ॥ 


3 £ जलोघसग्ना सचराचराधरा, 


विषाशकोट'घाखिलविश्वमृत्तिना । 
समुद्धृता येन वराहरूपिणा, 
स सेस्वयम्मूर्भगचान्‌ प्रसीदताम ॥ २॥ 


अचिन्त्यमव्यक्तमनम्तमब्ययं, 

विशु प्रश भ्रावितविश्वभावनम । 
श्रेलोक्यविस्तारंविचा रकारकं, 

हरि प्रपन्नोऽस्मि गति महाव्सनास ॥ ३॥ 


यदि गमनमधस्तात्‌ कालपाशानुबद्दो 

यदि च कुलविहीने जायते पक्षिकीटे । 
कृसिशतमपि मत्वा जायते चान्तरात्मा, 

मस भवतु हृदिर्थे केशवे भक्तिरेका ॥ ४॥ 
नान्यं वदासि न ऋइणोसि न चिन्तयामि; 

नान्ये स्मरामि न भजामि न चाश्रयामि । 
भक्त्या लवीयचरणाम्डुजमन्तरेण, | 

-भीश्षीनिवास पुरुषोत्तम देहि दास्यम॥ ४ ॥ 


शॉक ॥ १, ९, ३॥ औमद्गवद्वीता ` १२६१ 


अहा! देखो तो सही आज आकाशमण्डलमें पूर्व और पश्चिम 
दोनों दिशाओंसे खेत भर ऋष्णवर्णके दो विचित्र वादलोंके जसघट 
घनघोर शब्द करते हुए विद्युतोंकी 'वमकसे चकाचोंध भरते हुए क्‍यों 
उमडे चले भारहे हैं ? इस समय न तो वर्षा आतु है, न वायु वर्षाका 
तनक भी लक्षण पायाजाता है फिर श्राकाशकी दशा ऐसी क्यों 
हेगयी है ? थोडा विचारकर देखनेसे, अहा ! ये दोनों बादलोंके 
जमघट नहीँ हें । ये तो दो बिचित्र सेनाएं युड़की आकांक्षासे थागे 
बढती चली आरही हैं जिनके परणंवोंके शब्द बादलोंकी घमकके सदश 
सुननेमे आरडे हैं औरे वीरोंके बायोंकी चमक विद्युतके समान भांखोंमें 
चकाचौंध भर रही है । आशा है, कि थोडी देरमें ये दोनों सेनाएं 
युडनिमित्त परेरपर भिडजावे ओर कठिन काटमारके कोलाहलसे दशों 
दिशाओंको भरेदेवें । अजी! तुम कहसकते हो, कि ये दोनों सेनाएं 
जो आकाशमें धूल उडाती चली आरही हैं कैसी हैं ? किन राजाओं 
तथा किन वीरोंकी हैं ? हां ! मुझे ऐसा बोध होरेहा है, कि ये दोनों 
सेनाएं आसुरी और दैवी सम्पदावाले नरेशोंकी हैं जिनमें श्ेतवर्श- 
वाली सेना देवी सम्पदावाले वीरोंसे रची हुई और कुष्णवर्णवाली 
सेना आसुरी सम्पदावाले वीरोंसे रची हुई भागे बढती चली भारही 
हे । इन्द्रियसंयम, सस, अनसिमान, दान और आत्मज्ञान ये तो' 
दैवीसम्पदावाले वीरोंके पांच मुख्य सेनापति हैं जो निभेय होकर' 
युद्धकल्लाके सम्पादन करनेमं कैसे उत्साह ओर वेगके साथ परस्पर ' 
गठे हुए अपने शन्रुओंको ललकारते हुए आगे बढते चले आरहे हैं। 
ओर इसीके प्रतिकूल दम्भ, दर्प, अभिमान, क्रोध ओर अज्ञान ये: 


३२६३४ शरीमद्गगवद्वीतः ` [ अध्या० १६] 


धाँचो आसुरी सम्पदावाले वीरोंके पांच सुख्य सेनापति हैं जो बडे कुढंगे . 
घरपरमै बिखरेहुए धीमीर चालसे थोडार आगे बढरहे हैं । 

रहा | सच है जब्र ये दोनों सेनायें युडके निमित्त प्रपर 
भिडजावेगी तो इसमें तनक सी सन्देह नहीं, कि दैवी सम्पदावाले 
बीरोको विजय प्राप्त होगी । 

चली अब हमलोग इनको देखतेहुए महाभारत युद्ध तक पहुँच 
पांगडंव और कोरवोंकी सेनाकी युडकला देखे जहां स्वयं श्यामसुन्दर 
श्रीकृष्णचन्द्र रथवान बनेहुए यर्जुनका रथ हांकरहे हैं और इन ही 
श्रासुरी तथा दैवी सम्पदावालोंकी कुछ चर्चा अर्जुनके प्रति कररहे है। 


मृ०-- अमर्य सत्वसशुदिज्ञीनयोगव्यवस्थितिः । 
दाने देमश्व यज्ञश्च स्वाध्यायस्तप ग्राजवम ॥ १ 
अहिसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपेशुनम । 
दया भूतेष्वलोलुप्त्वे मादेवं हीरचापलंम ॥ २ 
तेजः क्षमा घृतिः शौचमवोहो नातिमानिता । . 
भवन्ति सम्पद दैवीममिजातेस्य भारत! ॥ ३ ॥ 
पदच्छेदः” भारेत ! ( पवित्र भरेतर्वशशिरोमणे भर्जुन | ) 
शभवेभ ( अभीइता । भ्रात्मचिन्तनायं शिरिद्य्यादिनिवासेऽपि भयाः 
भाब! । लौकिक वैदिके कर्मणि यथावत यथाशाख क्रियमाणे सतिं; 
भवाभाव।.) सलसंशुद्धिः (चिचनैसल्यस । शुद्धमावेन व्यवहार; |, 
भन्ते।केरण॒रथे प्रपञ्चादिराहित्यम्‌ ) ज्ञानयोगव्यवस्थितिः ( शाखा”: 
दांचाथ्योन्यात्मततस्यावरामंः ज्ञानम । चित्तिकाग्रतया: खात्मसवेतांः 


| उ+ \ १, १ ३ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता - मु १२६३ 


। पादनस्‌ तन्निष्ठता ) दानम्‌, ( यथाशक्तिअन्नादीनां संविभागः- ) . 
दम! ( वाहेन्द्रियसयमः ) चे, यज्ञः (श्रौतोदभिहोत्रम । दर्शपोणमा- 
सादिः स्मार्तो देवयज्ञः पितृयज्ञ: भूतयज्ञः, मनुष्ययज्च इति चतुविधः | 
थथाधिकार म्राप्तं स्वधर्मानुष्ठानस्‌ ) च, स्वाध्याय; ( अच्षर्थे 
ऋग्वेदाष्ययन तदध्यापनै च । सुष्ट आदत वेदाध्ययने जप; )- 
तपः ( कृच्छूचान्द्रायणमौनादिः ) 'आ्राजैवभ ( सवदा ऋजु- 
तम । सरलता । अवक्रत्वम्‌ । अन्तवेहि; कापट्यव्यवहारामावः ) 
हिंसा ( प्राणिनां पीडाया वर्जनम ) सत्यम ( अप्रियानृताहितः 
बर्जित यथाभूताथमाषणम्‌ ) अक्रोधः ( परे; कृतेनाक्रोशेन ताडनेन. 
वा प्राप्तस्य क्रोधस्योपशमनम । क्षोमानुसत्तिः ) त्यागः ( सर्वकभेफल- 
विसजनम ) शान्तिः ( अन्तःकरशस्योपशमः ) अपैशुनम ( परोक्षे पर-. 
दोषपकटीकरणे पेशुन तदभावः ) भूतेषु ( दुःखितेषु जीवेषु ) दया 
( कृपा । कारुण्यम्‌) अलोलुप्त्वस ( विषयसन्निधानेऽपीन्द्रियाशाः 
भविक्रियंचम्‌ ) मार्दवस ( 'दुत्वम्‌, अक्ररत्वम, मनोवाक्कायन्या 
पारेषु संकल्पवचनकमैसु काठिन्यामावः ) ही; ( लब्जा । अकार्थ्यःः 
प्रवृत्यारंम्मे तंख्रतिबन्धिकालोक लज्जा । शाखलज्जा च ) अचापलम 
(असति प्रयोजने वराक्पाणिपादानामव्यापारयितुल्म । अचाञ्चल्यम्‌ } 
तेजः ( आगल्म्यस ) क्षमा ( सत्यपि सामर्थ्ये परिसवहेर् प्रति कोध-. 
स्यानुत्सत्तिः । सहिष्णुता ) शतिः ( पेहेन्द्रियेष्ववसादं भाप्तेषु तस्व 
प्रतिषेघकोऽन्तःकरशुवृत्तिविशेषो येनोत्तस्मितानि करणानि शरीरञ्चः 

' नावसीदन्ति । दुःखादिभिः अवसंन्नचित्तरथं र्थरीकरणस ) शौचम्‌. 
बाझाम्यैन्तरशुद्धि;[ तत्र ऋञ्जलाग्यां कृतं वाह्यम्‌ । मायारागादिकिलुष्या~. 


१२१४ च्रीमद्वंगवद्ीता [ अध्याय ११] 


` भावेन मनोबुदधयोनमैल्यमाभ्यन्तरस्‌) अद्रीहः ( परजिघासाया अभाव:। 
परानिष्टकारिमानसवृत्तिविशेषयाग: ) नातिमानिता ( शवसन्तं मानः 
राहित्यम्‌ । आत्मनः पूञ्यतातिशयभावनामावः ) [ एतानि पड़िंशतिप्रका- 
राणि ] देवीम्‌ ( सत्रप्रघानां शुडसत्वमयीस ) सम्पदम्‌ ( सम्पादनहेतु- 
भूतां वृत्तिम ) अभिजातस्य (अभिलत्त्योतन्नस्य ) सवन्ति ( आविः 
भवन्ति) ॥ १, २, ३॥ 
पदार्थः--- ( भारेत! ) हे पवित्र भरतवंशमें उत्पन्न अजुन! 
( अभयम्‌ ) सर्व्रकारके उचित व्यवहारोंमें निभय रहना ( सत्व" 
संशुद्धिः ) अन्तःकरणकी निर्मलता ( ज्ञानयोगव्यवरिथितिः ) 
ज्ञान और योगमें सदा निष्ठता ( दानम्‌) देश, काल, पात्रादिका 
विचारे करके कुछ द्रव्य तथा अन्न वस्न बांटदेना ( दमः ) 
बाहरकी इन्द्रियोंका दमन करना ( च ) और ( यज्ञ: ) श्रौत और 
समाते यज्ञोंका सम्पादन करना अथवा यथाधिकार अपने वर्णाश्रम-. 
धर्मका भनुष्ठान करते रहना ( च ) और ( स्वाध्यायः ) बारे-बारे 
ऋग्वेदादिका अध्ययन करना थवा प्रणवादिका जप करना (तपः): 
कृच्छूचाम्द्रायण मौन इत्यादि तोका साधन 'करंना अथवा मन और 
इन्द्रियोंको एकाग्र कर अझका विचार करना ( आजवम ) सबके 
साथ सीधा खैभाव रहना थर्थात कपट रहित व्यवहार करना 
(अहिंसा ) किसी जीवका बध न करना वा किसी प्रकार दुःख न - 
देना ( सत्य ) संच बोलना (अक्रोधः ) क्रोध न करना ( त्यांगः) : 
. सैः कमके फलोंको छोडंदेना ( शान्तिः ) अन्तःकरणका रियर - 
होजाना ( अंपेशुनम्‌ ) किसी परायेके बिङ्रको उसके पीठपीळे प्रकट 


अली + ॥ ६, ६, ३॥ त्रीमङ्घगद्रीता ३२६५ 


न करना ( भूतेषु दया ) सब दुःखी जीवोंपर कृपा रखना ( अले[- 
लुप्त्वम ) विषयके सम्मुख होनेपर भी इन्दरियोमें विकारका प्रवेश न 
हाना ( मार्दवम्‌ ) सबके साथ कोमल व्यवहार रखना कोमल 
भाषण करना ( हीः ) दुर काये करते ससय लोक तथा शाखकी 
लज्जा हाना ( अचापलम्‌ ) वचन तथा शरीरका चञ्चलता रहित हाना 
( तेजः ) तेजस्वी देखपडना ( क्षमा ) सामथ्य हानेपर भी किसी 
अपराधीपर कोधकर उसकी हानि पहुचानेकी चेष्टा नहीं करना ( छतिः) 
अत्यन्त घोर क्लेश प्राप्त होनेपरे भी चित्तको व्यग्र न होनेदेना स्थिर 
रखना ( शौचम ) बाहर और अन्तर अर्थात्‌ शारीरिक आरे मानसिक 
-पवित्रता ( अदोहः ) किसी सी ध्राणीसे द्रोह न करना ( नातिमा- 
निता ) अपना अधिक मान नहीं चाहना ये जो २६ गुण हैं ( दैवीं 
सम्पद ) दैवी सम्पदामें ( ग्रभिजातस्य ) उतपन्न होनेवालेको 
( भरन्ति ) प्राप्त होते हैँ ॥ १, २, ३॥ 

भावार्थः श्रीवृन्दावनान्तःसचारी नवनीतनवाहारी नरनारा- 
यशात्मक परमपुरुष श्रीकृष्णचन्द्रने जो इससे पूर्वे पन्द्रहवें अध्यायके ` 
न्छो० २०में शर्जुनके प्रति यों कहा, कि “ एतद्बुद्ध्वा बुद्धिमान्‌ 
स्यात्‌ छतछृत्यरच भारत ” हेमरतवशोङ्त्र अजुन ! मैंने जो सबै वेद- 
शास्त्रॉका तथा सम्पूर्ण गीताका सार अर्थात्‌ भगवत्स्वरूपके ज्ञानका 
गुप्त भेद जो तुझसे कह सुनाया है इसको जानकर प्राणी ज्ञानवान 
'होजाता है और इतकृत्य होजाता है सो भगवानके इतना कहनेखे 
ऐसा बोघ होता है, कि जो इस रहस्यको जाने वही ज्ञानवान और 
कुतकृत्य होता हे पर यहां इतना तो कहना अवश्य रहगया, कि 


३२९१ चीमद्गगवद्धीता मध्यान १६] 


ईस सारे रहर्यके जानेका कौन अधिकारी है ? और कौन नहीं है! 
इसलिये अधिकारीके जनानेके तासर्थस यह सोलहवां अध्याय आरम्भ 
करते हैं इस १६ वें अध्यायमें जिस विपयका वर्णन करेंगे उसका 
संकेतमात्र नवें अध्यायमें भगवान सैक्षिप्तरीतिसे यों करये हैं, कि 
“ मोघाशा मोघकर्माणो मोघज्ञाना विचेतसः । राक्तसीमासुरी- 
च्चैव प्रकृति मोहिनीं श्रिताः ॥ भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भृतादिः 
मव्ययम्‌ ॥ ( अ० ६ 'छो० १२, १३ ) 

अर्थ-- जो वृथा भाशा करनेवाले, था कमोके करनेवाले, वृथा 
ज्ञानसे ज्ञानी बननेत्राले विक्तिप्तचित्त हैं वे ही मानों घुद्धिको मोहमें 
डालकर भ्रष्ट करनेवाली राक्षही थौर सुरी प्रकृतिके 'भाग्रित हो नष्ट 
होरेदें हैं उनका ज्ञो कुछ करेना धरना हे सब राक्तास आरे असुरके 
समान परम दुःखदायी घोर नरकमें लेजानेवालो है और इसीके प्रति" 
कूल जो देवी प्रकृतिके थाश्रय महात्मा पुरुष हैं वे ही मुझको सब्र 
भूतोंका शुदि आर अव्यय जानकर अनन्य मनसे मेरा भजन करते 
हैं। इन दोनों छछोकोंसे भगवानने यों जनादिया, कि संसारम राक्षसी, 
आसुरी और दैवी तीन प्रकारकी प्रकृतियोंसे युक्त ्राणीमात हैं जिनमें 
दैवी अकृतिवाले मेरे जाननेके अधिकारी इस गुप्त परेम कस्याणकाः 
शक ज्ञानको प्राप्त हो सवज और कृतकृत्य होजाते हैं। इसी वार्ताकी 
भावान्‌ इस अध्यायमें विस्तारपूवेक कथन करेंगे और इन भिन्न, प्रः 
कृतियोंको सम्पदाकै नासते कहकर आसुरी और दैवी सम्पदाओंका पूरी 


प्रकार श्रणुन कर संसारको शिक्षा देदेवेंगे, कि आसुरी सम्पदाका लागू 
कर देवी सम्पदाका ग्रहृण करना चाहिये | 


इलो०:॥ १, २, ३ } श्रीमद्भगवद्गीता ` ३३९० 


: भगवान १५ वें अध्यायके ,छोक २ में. कहचुके हैं-- 

“ श्रधशच मूलान्यनुसंततानि कर्मातुबन्धीनि मनुष्यलोके ” 
इस मलुष्यलोकमें इस सैसारंरूप पीपलके बाके मूल ( जड-) अन" 
गिनत शुभाशुभ कर्मरूप उपमूलोसे एक दृसरेके साथ ल्लिपरेहुए 
बृद्धिको आह होरहे हैं तिनका मूलकारण केवल शुरू थोर सलीन 
वासना ही हैँ अर्थात वासना होरा ही यह जीव शुभाशुभम फँसा 
रहता है। तिन वासनाओंको भी इस देवी और आसुरी सम्पत्तिसे 
दृढ सम्बन्ध हे । तात्पर्ये यह है, कि कर्मानुसार जेसी वासमाका 
उद्य होथाता हे तदनुसार ही भिन्न सम्पदाओंका आश्रय लियेहुएं 
प्राणीका जन्म होता है । तहां भगवान प्रथम देबी संपदाका स्वरूप 
तथा देवी संपत्तिक्रा सारा भण्डार खोले, अजजुनके सम्मुख रुख 
कहते हैं, कि हे परम पवित्र भरतकुलमें उत्पन्न अजुन ] सुन-- 
` इस भरडारेमें कैसे-केसे अमूल्य रत्न भेरेहुए हैं जिनके श्रवण 
करेनेसे तेरे शरीररूप सरोवरके हृदयरूप कमलर्मे जो जीव 
रूप अमर लुब्ध हो फैंसरहा है वह एकबारगी ळुटकर आनन्दके 
धआकाशमें ब्रिहारे करने लगजावेगा तथा अन्तःकरणरूप अगीठीम 
ज्ञानकी आंग इस मकार भडक उठेगी, कि जिससे तेरा सारां 
मोहरूप वन जलकरे सम्म हो जावेगा फिर तो तू महाभारतका युद्ध सम्पा- 
दन करनेकेलिये उछुलताहुआ वीरोंको वह ललकास देगा जिसेस 
उंनके हदय दहल जावेंगे ।जेस प्रलयकालके समुद्रके उमडनेसे सारी 
पृंथ्वी-जल्लमयी देखे पडती है ऐसे तेरे शरीग्मे इस दैवी सम्पत्तिके 
उमड़नेसे तेरी सारी व्यथारूप पृथ्वी डूबकर ऐसे गलजावेगी, कि जैसे 

४१६ 


३२६५ श्रीमद्भगवद्गीता ` ` [अध्या ११] 
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लवणुका पीत सागरमें गलकर पानीर होजाता हे । जैसे मध्यान्हके 
सुग्यैका प्रकाश शिरेपर पडनेसे शरीरेकी सारी छाया सिमटकर 
पेरोंके नीचे आजाती है ऐसे तेरे मस्तकपर इस आत्मज्ञानरूप सूय्येके 
प्रकाशित होनेसे तेरा सारा देहाभिमान तेरे तलवोके नीचे सिमर 
आवेगा फिरे तो तु परमानन्दको प्राप्त हो एकके स्थानमें सेकडों बाण 
प्रसन्नतापूवक छोडने लगजावेगा इसलिये हे वीर ! तू इस देवी सम्पदा 
रूप गृहसें गडेहुए रत्नोंके नाम अवण कर। तू तो ऐसे पवित्र भरतकुलमे 
उतन्न हे जिसकी बंशावल्ली इस दैबी सम्पति हारा चिरकोलसे यामूषित 
होती चली आरही है इस ब रण यह दैवी सस्पत्ति तो कुलकसागत तेरी 
प्रेतृकसम्पत्ति (पुगपनक्कागां॥ा ) है इसलिये तेरे शरीररूप भण्डार 
पहलेसे इसके सारे रत्न प्डेहुए है में तो केबल निमित्तमात्र होकर तुझे 
इस सम्पत्ति स्मरणमात्र करादेता हूं ले इसकी ओर देख और परमान- 
ख़को गत होजा सुन! [ अभय सत्वसंशुद्धिज्ञानयोगव्यव- 
स्थितिः ] अभय, अन्त;करण की शुद्धि तथा ज्ञान और योगमें रियति 
भे भी देवी सम्पदाके अन्तर्गत हैं । 

१. अभयम--- निभेय होना अर्थात किसी अवस्थासँ किसी 
मकार डरको हृदय अवेश न करनेदेना कहां२ केस निडर होना चाहिये! 
सो दिखलायाजाता है- जित समय घोर बनमे जाकर भगवति निमित्त 
एकान्तसेबी हो, उस समय कम्द्रानिवासी व्याघरादि कर जीबोंका कुछ 
भी भय्‌ न करना । क्योंकि जो प्राणी सञ्च मनसे अपना सारा संवस 
खाग भनत्रतकी प्रातिनिनित्त एकान्तसेत्री होते हैं, उन्हे व्यादि कूर 
जीव नहीं साहे] क हु 


श्वौ० | १, २; ९ ॥ चमडर्गवदीता. - ३१६६ 


जो काय वेदशासत्रोसे विहित और उचित है उसके करडालेमेमें किसी 
भी सैसारी उपद्रवोका डर न करना उसे निधय होकरे करें ही डालना। 
यह अभय इस दैवी सम्पदाको प्रथम ओर सबसे उत्तम रत्न है मानों २६ 
देनी मणिकाओंकी मालाका यह सुमेरु है । 

भगत्रानने जो सबसे पहले इस.अभय पदका वर्शन किया 
इसका अभिप्राय यह है, कि यद्यपि अर्जुन देवी सम्पत्तियोंका भण्डार है 
पर महाभारतके भीष्मपितामह, द्रोणाचार्य इत्यादि वीरांको युदमें 
उच्यत देख .भयभीत हरहा है इसलिये उसे निर्भय करनेके तात्पयेसे 
भगवानने सबसे पहले अभय पदका प्रयोग कर अजुनके हृदथमें 
युद्धका उत्साह बढादिया । 


२. सत्वसंशुद्धिः--- अन्त;करणकी निर्मलताको कहते हैं ॥ 
अर्थात्‌ प्रपंच, कपर, छल, -धूतेता इत्यादि विकारोसे रहितं 
होकरे व्यवहार करना । जैसे आश्विन मोसमें आकाशके निर्मल 
हांजानेसे चांदनीकी अनुपम छटा स्वंच्छरूंपसे देखनेमें आती हे 
इंसी प्रकार अन्त;ःकरणका मले, विक्षेप और आवरण हरजानेसे 
सांवतस्वरूपकी सारी शोभा स्वच्छ देखनेमं आजाती है। 


यदि शका हो, कि अन्तःकरणपर केबल इस लघु मायाके: 
आवरणसे सवेव्यापक अत्यन्त महान उसे महाप्रभुका प्रकाशमान: 
खरूप कैसे ढकाजासंकता है ) तो उत्तर यह है, कि आवरण : 
शक्ति एक विशेष. शक्ति हे जो अन्तःकरणपर आपडनेसे निज विस्तीर्ण 
खरूपको इसी प्रकार आच्छादन करलेती है जैसे नेत्रके सम्मुख 


३३०० श्रौमद्भगवद्गीती ` . [ भष्वा० ११] 
एक तृणका ओट होजानेसे सारा पवेत छिपजाता हे । तहां वेदान्तका 
भी वचन यों है, कि “ स्वल्पो5पि मेघे। बहुयाजनविरतीणमादिः 
त्यमण्डलमवलेकयितृजननयनपथपिधायकतयाच्छादयतीव-तथे- 
वाज्ञानं परिच्छिन्नमपि आत्मानसपरिच्छिन्नम संसारिणमवलोक-' 


यितुबुद्धिपिधायकतयाच्छादयतीव यादृशं सामर्थ्यम । ? 


` अथ... जैंस छोटासा मेघ देखनेवालोंके नेत्रोंके मार्गको रोक 
कर बहुत विस्तृत ७ सूर्यमणडलको ढकलेता है ऐसे यह परिच्छिन्न 
छोटीसी माया भाणियोंके ज्ञानरूप नेत्रके मार्गको रोककरे इस विस्तीश 
निखच्छिन्न आत्माको ढकलेती है यही आवरणकी सामर्थ्य है जो 
भन्त;करणपर पडरही है इसी आवरणको ज्ञानहारा हटादेनेका नाम 
सत्वसंशुद्धि है। इसके हटाने ही से अन्तःकरण निर्मल होजाता है । 


३. ज्ञानयोगव्यवस्थितिः-- शात्मस्रूपके पहचाननेको ज्ञान 
कहते हें अथवा जिन २ विशेष उपायोसे वा साधनोंसे आत्मसाज्षा- . 
लार होता है उसे ज्ञान कहते हैं तिन साधनोंके स्वरूपको भर्थात . 
ज्ञानके अंगोंको भगवान तेरहवें . अध्यायके 'छोक ७ से ११ तक 
अ्मानित्रसे तलवज्ञानाथंदशन पय्यैन्त कथनं कर राये हैं सो ज्ञानका 
ही स्वरूप जानना । इस झानके प्राप्त होनेके पश्चात जो चित्तवृत्ति 
योंको निरोध कर उस ज्ञानमें एकाग्रकरना है उसका नाम-योग है एव- 


४०१.3, सयूप्रडल करोड योजन लम्बा और चौड़ा है पर देखनेमें बितस्तमातः 
अति लघु देखपडता. है । 


* होक ॥ १, २, ३ ॥ भौमझगवहीतां-- ३३१०१. 


` स्मकारं ज्ञान शरीर थोगमें जो निरन्तर नित्रास करेना है अर्थात तैल- 
` धारावत्‌ निरवच्छिक्ञ लगा रहना है उसी दशाको “ ज्ञानयोगव्यव” 
स्थिति ” कहते हैं । इस प्रकारे ज्ञान और योगमें स्थित हो रहनेसे 
! प्राणीको क्या लाभ होता दै ! सो श्रुति कहती है, कि“ ॐ यस्तु विज्ञा- 
नवान्‌ भवति युक्तेन मनसा सदा तस्वेख्रियाणि वश्यानि सदश्वा 
: इष सारथेः ” ( कठो अ०१ वल्ली ३ श्रु० ६ ) 
अर्थ-- जो सदा युक्त मनसे अर्थात्‌ योगवल -छारा मनको. 
: ऐकाअकर जञानवान होता है उसकी इन्द्रियां उसके वशमें ऐसे हाजाती. 
, हैं जैसे रथ चलानेकी विदयामें परम प्रवीण सारथीके सधे हुए घोडे 
, उसके वशमें रहते हैं जिधर चाहता है लेजाता है ओर जहां चाहता हे 
, रोकलेताहें। इसी प्रकार ज्ञानयोगब्यवरिथत चतुर भात्मज्ञानीकी इन्द्रिया, 

उसके वशे ऐसे रहती हैं, कि जिस कार्य्यमें चाहे. उनको प्रवृत्त करे 
¦ भौर जहांसे जन चाहे रोकेलेवे। फिर तो कहना ही क्या है ? जिसकी. 
¦ इन्द्रियां बशीभूत हैं वही सच्चा ज्ञानी सदा जीवन्मुक्त हे इसी कारेण- 
` भगवानने इस ज्ञानयोंगव्यवरिथतिको दैवी सम्पदास बून किया । 


अब भगवान कहते हैं, कि [ दाने दमश्च यज्ञश्च स्वाध्याय”' 

* स्तप आर्जवम ] दान, दम, यज्ञ, स्वाष्याय,. जप और भाजेव: 

ये पांचो भी दैबी सम्पदाके ही अम हैं.। यहां-इनकाः भी वर्णन: 

` विलगर करदिया जाता हे । र 

| ४. दानम---. अध्याय १० श्लोक १ मै वशन-कर आये हें 
देखलेना १ 


३३०२ श्रौपदगवंद्रीती ` ` [भष्या> १६] ` 
४. दम;--- अध्याय १० श्लोक ५ में वर्णन होखुका है देख" 
लेना । 


६. यज्ञः-- अध्याय १० श्लोक ५ में देखलेना । 


७, स्वाध्यायः सुष्टु आवृत्य अध्यायः वेदाध्ययनमिति। 
सुकुतायावृत्य अध्यायोऽघीति स्वाव्यायः |” ऋग्वेदादिका पठन 
आवृत्तिके साथ करना. तथा ३*कारादि मन्त्रोंका जपना भी स्वाध्याय ` 
कहलाता है। फिर अपने २ इष्टदेयके मन्त्रको बार-बार स्मरण करनेको 
भी स्वाध्याय कहते हैं दूसरे शब्दे इसीको जप भी कहते हैं। 
यह जप स्वाध्याय शब्दको पर्य्यायवाचक है ( देखो अमरकोष २। 
७। ४७ ) 


तहां जप तीन प्रकारका है । प्रमाण-- “ त्रिविधो जपयज्ञः स्यात्‌ 
तंस्य भेदं निघोधत वाचिकश्च उपांशुश्च मानसस्त्रिविधः स्मृतः” 
वाचिक, उपांशु और मानस ये तीन प्रकारके जप हैं तिनका भेद यों सम-' 
झना- तहां विश्वामित्र कहते हैं, कि “ यदुच्चनीचुखरितेः शब्दै 
सपषटपदा्तरैः। मन्त्रसु्चारयेद्वाचा वाचिकोऽयं जपः स्घृतः । शनै 
रुच्चारयेन्मन्त्रमीषदोष्ठौ च चालयेत्‌ | अपर श्रतं किंचित्स उपा 
शुजपः स्मृतः॥ थिया यदक्षरभेण्या वर्णाद्वर्णं पदात्पदम्‌ ।: 
शब्दार्थचिन्तनाभ्यासः स उक्तो मानसो जपः ॥ » 


अर्थ-- विश्वामित्र कहते हैं, कि जो उच्च ( उदात्त ) नीच 
( अनुंदाच ) और समानस्वर ( स्वरित ) इन तीनों खरोंके सार्थः 


रहो ॥ ९, ९, ३ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ३३०% 


उच्चस्वरसे' ऐसा उच्चारण किया जावे, कि दूसरेके कानतक शब्द 
पहुंचे ऐसे जपको वाचिकज़प कहते हैं । 


जो होलेर होठोंको हिल्लातेहुए धीरे २ एसा उच्चारण कियाजावे, 
कि दूसरा न सुन सके उसे उपांशु कहते हैं और जो अच्षरसे अक्षर 
आर पदृसे पदको ध्यान करतेहुंए अर्थात्‌ जिस देवका जप हो उसकी 
मूत्तिका मनसे ध्यान करतेहुए अर्थकी चिन्ता कीजावे होठ - औरे 
जिठ्ठा कुछ भी न हिले उसे सानसजप कहते हैं | फिर मनु कहते 
हैं, कि “ विधियज्ञाजाप्णज्गो विशिष्टो दशसिभुँणः । उपांशुः 
स्याच्छतगुणः साहस्रो मानसः स्मृतः ” ( मनुः ) विधियज्ञसे 
जपयज्ञ श्रेष्ठ है तहाँ वाचिकका दृशगुण उपांशुका शतगुण थोर 
मानस जपका सहसूगुण अधिक फल है । 

फिर धर्मप्रद्त्तिनामक अन्थमै लिखा है, कि “ प्रातर्नामौ करे 
कुत्वा भव्याहने हृदि संस्थितस । सायं जपति नासाग्रे जपरतु 
त्रिविधः स्खृतः ” 

, अर्थ- प्रातःकाल नाभिके समीप, सध्यान्हकाल हृदयके समीप 
और सायेक्रल नासाके आगे हाथ करके जप क्रियाजाता है । जपके 
ये ही तीन मेद्‌ हैं । 

यदि मालापर अपना हो तो मालाके सुमेरु तक आकर लोट 
जाया करे और मणिकापरे ध्यान रखे, कि मालाकी मशिकाओंमे 
अगुलियोके नख न लगने पावें । “ अंगुल्यग्रेण यज्जते यज्जप्तं 


६१०४ ्मद्भगवङ्गोक् ` * [ भध्या ० १६] 
जेब्संबतन्‌ । उन्मनत्केन यप तरव निष्फरल मेगेद ७ चरा 
अगुलीके अग्रभागसे जो जप कियाजाता है, मालाके सुमेरुको लॉघकर 
जो जप कियाजाता है और चचल मन रहते जो - जप कियाजाता है 
सब निष्फल होता है । - का 

यदि किसी मन्त्रका मालके अभावमें केवल अगुल्ियों ही पर 
जप करना होवे तो इस विधिसे करे -“ आरेभ्यानामिकामध्य पाः 
श्युक्तान्यनुक्रमात्‌ । तञ्जनीमूलपय्यैन्त जपेदशसु पर्वसु » 
( ग्रायत्रीकल्पे ) गायत्री कल्पमें लिखा है, कि यदि दश ही बार 
गायत्री जप करनेकी इच्छा हो तो थनामिकाके बिचले गांठसे शारस्भ 
करे उसी अनामिकाकी जडकी रसे एक दो गिनता हुआ कनि- 
हिकाकी जडसे होता हुआ ऊपरकी ओर कनिष्ठिकाके उपरवाले 
पोरसे ऊपर ही ऊपरवाले पोरों पर होताहुआ मध्यमाके पोरपर जब 
शरावे तो मध्यमाके नीचले दोनों गांठों तक होताहुशा तर्जनीकी जड 
तक दृश बार जपकर समाप्त करदेवे तसश्चात मुंठी बांध अंगूठा 
रागे निकाल एकवारे गायत्री दक्षिणाके हेतु जपे । एवम्त्रकार निल 
११ मन्त्र जप लेनेसे जपकी सिद्धि होजाती है। _ 

८. तपः देखो थरच्या १० स्छो० में । 

8. आर्जवम ( देखो अ० १३ खछो० ७ में ) उक्त नव. 
प्रकारकी दैवी समपत्तियोको कहकर अब भगत्रान कहते हैं, किं 
[ अहिंसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपेशुनम्‌ ] अहिंसा, 
सल, अकोध, लाग, शान्ति. और अपैशुन ये भी दैवी समदाके 

- अन्तगत हैं | 0000, 


इरो० ॥ है; २, ३ ॥ श्रीमद्गवद्दीती `` ३६०४ 


१०. अर्हिसा®- इसका वर्णन अ० १३ शछो० ८ में देखो! 


११. सत्यम्‌- जो कुछ अपनी आंखोंसे देखा हा, कार्नोसे सुना 
हो, गुरु वा शाखडारा जाना हो उसे ज्योंका त्यों कहदेना ओर किसी 
अभियोगे साक्षी होनेपर न्यायकर्ताके सम्मुख याथातथ्य कहदेना सत्य 
कहाज:ता है पर सत्य बोलनेत्रालोको इतना तो अवश्य ध्यान रखना' 
चाहिये, कि वह सत्यवचन कठोर और भन्रिय न हो, ऐसा सत्य भी 
न बोले जिससे परायेकी हिंसा होती हो वा उसका सर्वनाश होता हो 
पर यह भी ध्यान रखे, कि मिथ्या न बोले प्रमाण-- “ सत्ये ब्रयात 
प्रिये ब्याज क्र्यात सत्यमप्रियम । प्रियञ्च नानृते अयादेष घमेः 
सनातनः ॥ भन्ने भद्रधितित्रयाज्ञदमित्येव वा वदेत । शुप्कबैर विवाद 
नच न कुर्यात केनचित्सह १ ( मसु" अ० ४१छो० १३८, १३६ ). ॥ 


अथे- सच बोलो, पर मिच बोलो जो सच अप्रिय ही सुननेसे 
करिसी प्राणीको बुस लगे ऐसा मत बोलो । जैसे किसी अधिक भोजन 
करनेवालेको दो प्रकारसे बोलसकते हैं एक तो यों कहा, कि भाहिसाहब ! 
आपकी जठरासि अधिक प्रब है इस कारेण साधारण युरुषोंसे आपको 
कुछ अधिक भोजन करनेमें आजाता हे पर जहां तक सैभव हो कम 
भोजन करेना चाहिये जिससे किसी प्रकारका रोग उत्पन्न न हो यह 
तो सच सी कहना हुआ और प्रिय भी हुआ पर यदि इतनी ही बातको 
यों बोले, कि भाई! तुम तो बडे पेटू हो डेढ सेर असक लिया करते. 


क इसका पूर्ण व्याख्यान हंसनाद २ भागमे देखो । 
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३३०३ 'श्रमळगवडीता “ " [व्याव ११} 
LAT pate त कल 
हो ऐसा करोगे तो मर जाओंगे । यह बात सच तो हुईं पर कठोरता 
लिये हुई और अप्रिय हुईं । इसी कारण मनु कहते हैं, कि प्रिय 
एवं कठोरे सच मत बोलो । पर प्रिय बोलनेवालेको भी यह ध्यान 
रखना चाहिये, कि प्रिय तो हो पर मिथ्या न हो जैसे बहुतेरो प्राणी 
किसी घनवानको उससे धन पाप करेनेकी आशासे कह बेठते.हे, कि 
आप तो साक्षात ईश्वर हैं प्रथ्वीमएडलमें आपसा दाता कोई नहीं 
हुआ यह वचन प्रिय तो अवश्य है पर झूठा वचन है इसी 
कारण मनु कहते हैं, कि “ प्रियञ्च तानृतम्‌”” मिय तो हो पर झूठा 

न हो। 
अब कहते हैं, कि जब बोले तब “ भद्र ' अर्थात्‌ कल्याय- 
कारक वचन बोले। यदि कोई अमगल भी हो तो उंसे मंगल करके 
बोले जैसे कोई पुरुष मृत्युको प्राप्त होगया तो कहे, कि अमुक प्राणीका 
स्वर्गवास होगया वा परमपद होगया ऐसा कदापि न कहे, कि अच्छा 
हुआ उसका सर्वनाश होगया सरे गया आगमें फूंकदिया गया ।. 
फिर बिना प्रयोजन बेर विरोध बढ़ानेवाला रूखा क्ठार जिसीतिपीके 
साथ न बोलावरे चाहे केसा भी सच बोलनेवाला हो तो वात्ता भी 
संती बोले पर रूखा सुखा कठोर, अमिय एवं दुःखदायी वचन कभी | 
न बोले जब बोले तब मिय बोले । चतुर विद्वान सदुलस्वमाव* 
हाता सच बोलना कसी कठोर नहीं हागा जब होगा तब प्रिय 
गा | | 
रुच बोलनेका क्या फल है? सो पतञ्जलि कहते हैं- “ सत्यः 
धतिष्ठायां कियाफलाश्रयत्वम ? ( पाद्‌ २-सू०' ३६ ) अर्थात 


® शलोक ॥ १ 7 रैल है ।) ओऔपकृशबंद्ीता ` ˆ ` ३१२.४ 


। सदा सच बोलनेमें कियाके फलका आश्रयत्व है तात्पय यह है, कि 
। जो प्राणी सदा सच बोलनेबाला है वह जो कुछ किया किसी .कामः 
। नासे करेगा उसकी कामनाकी सफलता अवश्य होगी चाहे वह कामना 
! लौकिक हो वा पारलौकिक) इसी कारण श्रीआनन्दकन्द कुम्णचन्द्रने 
| इस सकी गणना देवी सम्पदामें की है । 


| १२, झक्रोधः--- जो कोई अन्य अपने साथ किसी मकारकी 
: बुराई करे चाहे सहसो गालियां क्यों न देदेवे पर प्राणी इतना कष्ट 
` पानेपर भी क्रोध न करे तथा आंख और मुखका लाल हाआना, शरीरका 

कोपने लगना ऐसे जो क्रोधके चिन्ह हैं इनमें एक भी जिसमें न पाया 
' जावे उसे “ अक्रोध ' कहते हैं । सुने विष्णु भगवानकी छातीमें 

लात मोरी पर विष्णुको तनक भी चोभ न हुआ इसी कारण 
:. भगवान इस अक्रोधकी सात्विक सम्पदामें गणना करते हैं । न 


, १३, त्यागः-- सबैप्रकारके कर्मोके फर्लोका विसर्जन करदेना 
अर्थात्‌ सहेसो अश्वमेध कर इन्द्रलोकके सुखोंकी प्राप्तिका अधिकार 
क्यों न हुआ हो, सब देवगण मिल सम्मुख खडे हा दोनों हाथ जोडे 
इन्द्रकी गद्दीपर बिठानेकी प्राथना क्यों न. करेरहे हों तथापि जो प्राणी 
एक क्षणमात्र भी उसपर बैठनेकी इच्छा न केरे इनकी ओर तनक 
सी न देखे बही सच्चा त्यागी है और इसीको सच्चा त्याग कहते हैं। 
जैसे खप्नके टटजानेसे सारे स्वप्नके गन्धर्वनगरका त्याग झेजाता 
हे, असे चित्रपटके जंलदिनेसे-उस चित्के नीले पीले. रंग तथा डेढी 
सीधी लकीरे - अथवा उसके पशु पक्षी सब भरम,देजाते- हैं. .इसी 


६३४६ श्रीमद्भगवद्गीता [ प्रध्या० १६] 
nn 
प्रकार देहामिमानको लागदेनेसे सारी सृष्टिका त्याग हाजाता है 

इस कारण देहामिमानका त्याग ही यथार्थ त्याग है । 

१४, शान्ति:-- अन्तःकरेणका उपशम होना अर्थात्‌ नाना 
प्रकारके विकारोंसे राग, ठेष, हानि, लाभ, मान, अपमान, सुख, 
दुःख इत्यादि मायाकुत मंझटोंके कारण जो मन बुद्धि इत्यादि अन्तः- 
करेणमें डात्रांडोलकी दुदैशा बनी रहती है मारे चञ्चलताके अन्त; 
करण सदा चिन्तित रहता है इस चिन्तासे वा हषे तथा शोकसे अन्त;" 
करणको इस प्रकारे शान्त रखना जैसे दीपककी लौ निर्वातरथानमें कपसे 
रहित हा स्थिर रहती है । इसी करेण विषयोंसे इन्द्रियोंके उपराम, 
चित्ततृत्तियोके शमन, कामक्रोधादि विकारोंके एक वारगी मिटजाने 
तथा तृष्णादिके क्षय होजानेका नाम शान्ति है । “यक्किञ्चिद्लु 
संप्राप्य स्वल्प वा यदि वा बहु। या तुष्टिजायते चित्ते शान्ति: सा 
गद्यते बुधेः !? ( अह्मपुराणे क्रियायोगसार १५ अध्याये ) 

अर्थ-- जो कुछ थोडा वा बहुत प्राप्त हानेसे चित्तम सन्तुष्टता 
उसन्न होजाती है उसे भी शान्ति कहते हैं। यह तो सामान्य 
शान्तिका वणन कियागया पर यर्थाथे शान्ति उसे कहते हैं, कि जब 
ज्ञान, शाता ओर जेय ध्यान, ध्याता और ध्येय, कती, क्रिया और 
कमे इस त्रिपुटीका नाश होकर अन्तःकरणमात्र स्थिर रहजावे तनक 
भी किसी प्रकारके संकल्यके घक्केसे कम्पायमान न हो तो उसे सच्ची 
शान्ति कहते हैं । 

ओ_ ११, अपेशुनस-- किसी. पुरुषके पीठपीछे उसके दोषांका 
प्रकट करना अंपेशुन कहाजाता है। जो प्राणी कर तथा निन्दकरवभाव 


सवी» ॥ १,२,३॥ औमद्भगवैद्गीता १६१६ 


बाले हैं बे परायेके दोषोंको बिना पूछेताछें सवेसाधारणकी मण्डलीमें 
प्रकट कियाकरते हैं. जबतक वे ऐसा न करें तबतक उनका पेट 
ऐसे फूलता रहता है जेते जलोदररोगवालेका पेट अथवा वर्षाकाल 
का मेंडक । ऐसे माणीको बिना परायेके दोषोंके प्रकट किये रात्रिक 
नींद नहीं आती उन ही को कर, दुष्ट ओर निन्दक कहना चाहिये 
और जो प्राणी उत्तम श्रेष्ठ कुलमे उत्पन्न हैं सदा सञ्जनोके संग 
निवास करेते चले आये हैं जिन्होंने गुरुहारा अच्छी विद्या प्राप्त 
की है उनमें यह पिशुनता नहीं हाती वरु उनका हृदय और उदर 
सागरेके समान इतना गम्भीर हाता है, कि यदि कोई उनके मुखसे 
परायेका दोष प्रकट कराना भी चाहें तथापि वे ऐसा नहीं करते । 


अब भगवान कहते हैं, कि [ दयाभुतेष्वलोलुप्त्वं मादेवं 
हीरचापलम््‌ ] अर्थात जीवोंपर दया, अलोलुप्त, मादेव, ही 
आर अचापल ये सब भी देवी भण्डारकी ही सम्पत्तियां हैं । पाठ- 
कोके कल्याण निमित्त विलग-विलग करे इनका वणन करदिया 
जाता है। 


१६, दया--- जीवोंपरे करुणा कर उनकी आवश्यकतानुसार 
उनकी सहायता करनेके लिये अन्तःकरणसे चेष्टा करना । “ यत्ना" 
दपि परक्लेशहलुर्या हृदि जायते। इच्छा भूमिसुरशोऽ सा दया 


परिकीतिता *? ( क्रियायोगसारे ) 
अर्थ--- नाना प्रकारके यत्नोंको करके -भी परायेके कलेश 


हरनेकी जो इच्छा हदयमें उत्पन्न होती है उसीको हे सुरश्रे ! 


६३१० औमडगवद्रीतां [ चष्याय ११] 
FSS RR त ताच्या 
दयाके नामसे पुकारते हैं! फिर पद्मपुराणका वचन है, कि “ श्ातम- 
वत्सवैभूतेषु यो हिताय शुभाय च। वर्तेते सततं हृ४; क्रिया द्यप 
दया स्मूता ” सदा आनन्दपूर्वक मसन्न-मनसे अपने यालाके 
समान जो सब भूतोंके हित और शुभ करनेके लिये सदा वतत 
मान रहता है ऐसी कियाको दया कहते हैं । दया करनेवालोंको 
चाहिये, कि जाति, गुण, सम्बन्ध इत्यादिके बिना विचारे दया काँ | 

१७, थल्लोलुप्खम--- विषयोंके सम्मुख हानेपर भी जिसकी इन्द्रिय 
चचल न हों चाहे इन्द्रकी अप्सरा भी सम्मुख क्यों न थाजाबे पर 
उसे भी देखकरे शुकदेवके समान जो अपनी इन्द्रियांको वशीभूत 
रखेहुए तिरस्कार करदेवे इन्द्रियोपर - जिसका प्रभाव तनक. भी न 
पडे उसीको अलोलुप्त्व कहते हैं। 

` ९८. मादवम- कोमलताको कहते हैं मनसे, वचनसे, कर्ते, 
स्त्रभावसे और व्यवहारेसे सदा कोमल रेहना मार्दव कहलाता है। 
बाल, युवा, वृद्ध, पुरुष, खरी, शत्रु, मित्र इत्यादिके साथ जो सवैमकार 
करताको त्याग मधुरवाणी बोलकर उनको प्रसन्‍न करलेता, है ओर परुष" 
वचनको त्याग देता है फिरे यदि कोई उसके साथ शास्त्राथे इत्यादिमें 
व्यथे जलप वितंडावादोको कर उसे दबाना चाहँता हें तो भी बह कठोर 
वचन उच्चारण न करके कोमल वचनोंसे उचित उत्तरे देदेता है ऐसे. 
माणीको मृदुल खभाववाला कहना चाहिये । यही माणी इस दैवी 
भांडारकी इस मादेवरूप उत्तम सेपत्तिका भोगनेवाला हे । जैसे मक्खन 
कोमल होता है ऐसे जिनके वचन कोमल हों तथा जेस मखमल रुई 
नेम कोमल हे ऐसे जिसकी समीपतारूप सशी अत्यन्त कोमल हो, 


इ्स्म्ैश ११,२,३॥ श्रीमद्भगवद्गीता ४४६५ 


जैस माता पिता अपने लडकोंके साथ, पुरुष अपनी खीक्रे साथ और 
मित्र मित्रके साथ कोमलं व्यवहार रखते हैं ऐसे संपूर्ण. 'जगतके 
प्राणियोंके सांथ जो कोमलताका व्यवहार रख मादैवका मोती बनाकर 
अपने हृदयरूप नासिकाको भूषित करता है, चारों ओर. हाथ फिरा- 
नेसे जेस आकाश तनक भी नहीं रोकता मारे कोमलताके अवकाश 
देदेता है इसी प्रकार जिसके व्यवहाररूप आकाशमें चारों ओर फिरनेसे 
किसी प्राणीको किसी प्रकारकी रुकावट नहीं होती इसीको मार्दव 
संपन्तिवाला कहते हैं । 

१६, छी:--- लज्जाको कहते हैं । जैसे किसी महापुरुषे किसी 
प्रकारेका कलक .लगादेनेसे इतनी लज्जा होती है, कि उसे शरीर 
त्याग देनेकी इच्छा होजाती हे ऐसे बुरे कमाते लज्जा करना हीं 
कहलाती हे । जैले लेजोनीकी पत्ती तनक अशुलीके स्पश होते ही 
लज्जित हो सिकुड जाती है, जेते अज्ञात चांडालके हाथका पानी पी लेनेसे 
पीछे बाझणको लज्जा थाती है, जेसे नग्न स्त्री किसी पुरुषको देख लजा 
जाती है, ज्ञेत कोई वीर युद्धम वा पंडित शास्त्राथमे हार जानेसे 
लज्जित होता है, जैसे पुत्र पिताको दुवचन कहकर लज्जित होजाता. 
है, जैसे कुलबधू अपने श्वशुरादि गुरुजनोंको देख लज्जित. हों 
चूँघट करलेती है और जैसे संन्यासी भय पीताहुआ देखाजानेपर 
लज्जित होजाता है ऐसे अपने कुल, अपनी मर्च्यादा, अपना यश और, 
अपने पुरुषाथकें खोजानेंसे कुलीन पुरुष लज्जित हाजाता है इसी प्रकार 


बुरे कामोसे तथा विषयेभोगादि नीचंव्यवहांरोंसे औरं शाख्विरुडकसौके 
करनेसे लड्जित हेनेका नाम ही हे! 5 24 
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२०, थ्चापलम--- चञ्चल नहीं हाता । विना प्रयोजन 
बचन नहीं बोलना तथा हाथ पांव न हिलांना वा किसी अन्य प्रकार 
से चचलताको न प्राप्त होना | किसी प्रकारके व्यवहारमें चेचलता 
को न आनेदेना क्योंकि जिस प्राणीका स्त्रभाव चपल होता है 
उससे किसी कार्यकी पूति नहीं होसकती । चेचल स्त्रभाववाले. 
मागमे चलकर फिसलकर गिरजाते हैं इनका लक्ष्य कभी भी खिर 
नहीं रहसकता । पारेद जैसे चपलताके कारण किसी स्थानपर स्थिर 
नहीं रहसकता ऐसे चपल मनुष्य कहीं भी स्थिर न रहकर बेलसे 
बवूलके नीचे भोर बबूलसे बेलके नीचे मारा २ फिरता है कोई भी 
उसका विश्वास नहीं करंता । संसतिकायोको तो चपलता नाश कर 
ही देती है पर यही परलोकके बिगाडडालनेका भी कारण है । क्योंकि 
चचलस्वमात्र वाला किसी घमपर आरूढ न रहकर . कभी दया" 
नन्दी, कमी नानकशाही, कभी कवीरशाही, कमी दादूपन्थी, कमी 
दरियादासी इत्यादि घमोमें मारा २ फिरता है इसी कारण कहीं उसका 
ठिकाना नहीं लगता । ऐसा माणी भावत्स्वरूपको कदापि प्राप्त 


नहीं होसकता । एवम्प्रकार जब वह किसी भी धर्मके अनुकूल 
स्थिर न रहा तो उसका कोन होवे ? | 


अब भगवान कहते हैं, कि इन बीस श्रगोंके अतिरिक्त ६ 
और हैं जिनकी गणना भी दैबी नण्डारकी सम्पत्तिमे है वे कौन 
हैं १ सो सुन ! [ तेजः क्षमा घृतिः शौचमद्रोहो नातिमा- 
निता ] तेज, क्षमा, इति, शौच, चत्रोह और नातिमानिता ये ६ 


स्लोक ॥ ३,२,३॥ ऑमड्रगवद्रौता - ३३९६ 
सी देवी सम्पदामें गिनेजांते हैं अब इनका बिलग-बिलग वणन 
कियाजाता है | 

२१. तेज्चे;--- इसको प्रगल्मताके नामसे भी पुकारते हैँ जिस 
खरूपके देखने मात्रसे सब छोटे-वड़ोंपर ऐसा अद्भुत प्रभाव पडे, 
कि वह जिधर हे उधर अगुलीके हिल्लानेसे सेकडोंको दार्येसे बाये 
करदेवे तथा धनवानसे दरिद्र ओर दृरिद्रसे घनवान करदेवे ऐसी 
विशेष शक्तिवालेका नाम तेजखी है । ऐसा तेजस्वी जिधर जाता 
है उधर ही बहुतेरे पुरुष उसके आगे-पीढ़े हाथ बांधे खड़े उसकी 
आज्ञाके प्रतिपालनमें तसर रहते हैं । ऐसे पुरुषके देखने ही से 
यथार्थ तेजका अनुभव हाता हे । ग्रह तेज तो आत्मिक वल है जिस 
प्राणीने आत्मज्ञान ,छारा अथवा योगप्ताघन हारा तथा भगवतूकी 
अनन्य-भक्ति डार आत्मिके बल प्रात फरुखा है वह चाहे 
अष्टावकके समान आठ स्थानसे टेढा क्‍यों न हो पर आत्मिक बल 
हास सौर संसारसे माननीय और पूज्य बनजाता हे । इसीको तेज 
ऋहते हैं । तेजस्वीको लघु नहीं जानना चाहिये । ज़नकपुरकी सखिन 
रोने -श्रीरामचन्द्जीको देखकर ज़नकपतीसे कहा दै, कि “ तेजवन्त 
लघु गनियन रानी ” हे आनी श्रीरामचन्द्रजी थयपि लघु बालक 
ड्रखपडते हैं पर ये ब्रडे तेजस्वी हैं अत; तेज़के लिये मोटे मतले, 
छोटे बडे, मोरे कालेकी अपेक्षा नहीं है शरीर कैसा मी क्यों न हे 
प्र तेज तो आत्मासे सम्बन्ध रखता हे अतः ये अवश्य शिवधनुष 
की टुकड़े २ करडालेगे इनकी छोट करके चहं भिन्न "चाहिये ३ 
# अन्त्र परस लघु जासु दश विधि हरि हर सुर सई । मह 
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सत्त गजराज कहुँ वश करे अंकुश खंवं ॥ ”” गोस्वामी तुलसी. 
दासज़ी इस दोहासे यह मकट करते हैं, कि तेजखीको छोटा नहीं 
गिनना चाहिये देखो ! मन्त्र दो ही चार अच्षरका बहुत ही छोट 
होता है पर ब्रह्म, विष्णु, शिव तथा सब देवताओंको अपने वश 
कर रखता है जहां चाहता है इनको बुला लेता है । फिर देखो | 
शैकुश देखनेमें छोटा है पर अपने तेज अर्थात तीक्ष्ण धारके कारण 
बहुत विशाल हाथीको अपने वशमें रखता है । 


मुख्य अभिमाय इन दृष्टन्तोंसे यह है, कि तेज एक आलिक 
बल है जो छोटेसे छोटे शरीरमें भी होनेसे सब छोदे-बड़ोंपर अपना 
पूण प्रभाव रखता है । 


२२. क्षमा-- इसका वशून अ० १३ सछो० ऽमे होंचुका है। 
क्योंकि इसी क्षमाको दूसरे शब्द्मे शान्ति भी कहा है। 

२३, धृति;--- इसका वणुन थ० १३ स्छो० ६ में होचुका 
है। 

२४, शौचम्‌-”- इसका वर्णन अ० १३ व्हो० ७ में होचुका 
है। 

२५. अद्वोह:--- परायेके अनिष्ट करनेकी इच्छा न रखना । 
यदि मायाके ककोडोमे आकर कभी प्राणीके मनमै डेषकें कारण कुछ 
विगडनेकी इच्छा भी होजावे तो उसे अपनी प्रवल सातिक-बुडिसे 


खाग करे देवे कभी अपकार न क्रे ऐसी चित्त्त्तिको शरद्रोह 
कहते हैं। 


` रैहो०॥ १, २, ३॥ & श्रीमद्गगवदीता ६६१४ 


२६. नातिमानिता--- पाथी संय चाहे कैसा भी अडितीय 
विद्वान क्यों न हो अर्थात गुरु दारा सैपूर्ण वेद शार्खोको समाप्त 
कर सवेविद्यार्सपन्त क्यों न होगया हो, विपुलवलशाली युडमै क्‍यों 
न होगया हो, धनेमै कुबेरके समान क्यों न होगया हो और महात्माः 
आगे शकरकें समान क्यों न होगया हो पर इतने गुणसंपन्न होनेपर 
भी तनक, अपने मान तथा पूज्य होनेकी इच्छा न करे सदा सबके साथ 

 नमूमावसे रहे अपनेको तृणके समान समक्ता रहें ऐसी दशाको 
नातिमानिता कहते हैं | 


अब उक्त प्रकार २६ तत्वोंकी गणना कर भगवान कहते हैं, 
कि | मत्रन्ति सम्पदं देबी ममिजातेस्य भारत ! ] हे भरतवंशो- 
सन्न अर्जुन ! ये जो अभयसे लेकर नातिमानता तक २६ विशेषं 
गुण कहे गये ये सब देवी संपदार्म उत्पन्न होनेवालेके साथ होते हैं । 


भगवानके कहनेका मुख्य अभिप्राय यह है, कि अभयसे लेकरे 
चातिमानता तककी गणना दैवी सैपदाम हे औरे यह उन ही पुरुषोमे 
होती है जो . पूर्वजन्माजित पुणयके उद्यसे पवित्र कुलम उत्पन्न होते 
हैं [सो भगवान पहले कह आये हैं, कि “ तत्र ते बुद्धिसंयोगं लभते 
पौैदै हिक * ( अ० ६ शछो० ४३ ) पूर्वेजन्मके सैरकारानुसार, 
प्राणी देवी सम्पदावाली बुडिको प्राप्त होता- है । 


प्रमाणं शरुतिः “ॐ तद्य इह रमणीयाचरणा अभ्यासो ह 
यत्ते स्मणीयां योनिमापद्येरेन ” ( छां* मपा० ५ खे० ३० श्रुः ७) 


१११६ श्रीमद्भगवद्गीता ! चध्य० १६] 
श्रध तहां जो इस लोकमे पूर्वजन्मकी शरीरयात्राम शुभ आच* 
श्योंका अभ्यास करनेवाला है सो प्रसिद्ध उत्तम योनियोंको प्राप्त होता 
है अर्थात देवी सम्पदासे विभूषित शरीरेको पाता है ॥ १, २, ३ 
पूर्वोक्त तीन सछोकोंमे भगवानने सवेविवेकी विद्वान पुरुषोंफे 
अहण करने थोग्य दैवी संपदांका वणन कर अब - अगले. व्होकमे 
संक्षिप्त कर आसुरी संपदाका वर्णन करते हॅ--- - 
०-- दम्भो दर्पोऽभिमानश्च क्रोधः पारुष्यमेव च । 
अज्ञानञ्चामिजातस्य पार्थ सम्पदमासुरीम्‌ ॥ ४ 


पदच्छेद:-- [हे ] पार्थ ! ( पएथापुताजुन ! ) -दम्भः 
(धमेध्वजित्वस ।. घामिकतयात्मन; ख्यापनम्‌ ) दरः ( घनविद्यादिभिः 
मित्तेन परावमानहेतुगवेविशेषः ) अभिमानः ( आत्मनि पूञ्यताबुडिः [. 
अहमेव ज्ञानी धार्मिक; अहमेव दानशुरः इत्यभिनिवेशः ) च, क्रोधः, 
( परापकारमबृत्तिहेतुर्नेत्तादिविकारललिगोऽन्तःकरशस्थ इत्तिविशषः ) 
पारुष्पसु ( परुषो निष्टुरः मत्य'कषरूक्षवाकू तस्य भावः । निष्टुग्माष 
णम्‌ ) च, एव, अज्ञानम्‌ ( अविवेकजनितो मिथ्यामत्ययः । कगीव्या* - 
कतब्यादिविषयविवेकाभावः; ) [ एते ] आखुरीम ( राक्षसीम । असुरः, 
रमणहेतुथूता रजस्तमोमद्रीम ) सम्पदम ( सम्पत्तिम ) अभिजाः, 
तरव ( भमिलक्ष्योलन्नस्थ ) [ भवन्ति ] ॥ ४॥- ` | 

पदाथः ( पाथ | ) हे एथाकां पुत्त अञ्ञुन | ( दम्भः ) 
घमेष्वजी हाना अर्थात्‌ मिथ्या धमकी पताका उडाकर अपनेको प्रसिड 
झरनेकी असिलाषा रखना ( वर्षः ) घन, कुल, विद्या इत्यादिका गर्व 


श्लोक ॥ लि ॥ श्रीमद्वगवद्वीता - : ३३१७ 


करना ( अभिमानः ) अपने समान बुडिमान, गुणवान तथा धन“ 
वान्‌ किसी दूसरेकों न जानना (च) और ( क्रोधः) दूसरेके 
अपकार करनेके तात्पयेसे आंख, भो चढा अन्तःकरणको तथा मुखको 
विकत करडालना ( पारुप्यम ) कठोर वचन बोलना (च) और 
( एव ) निश्चय करके ( अज्ञानस्‌ ) कत्तव्य अकतेच्यका विचार 
नहीं करना ये सब ( आसुरीम ) राक्षसी ( सम्पद ) सम्पत्तिमे 
( अभिजातस्य ) उसन्नहुए पुरुषको प्राप्त होते हैं ॥ ४ ॥ 
भावाथ; अब श्रीजगद्गुरु थानन्दकन्द कृष्णचन्द्र अर्जुनके 
प्रति आसुरी सम्पदाका वर्णन करते हुए कहते हैं, कि [ दम्भो दुर्पो- 
ऽभिमानश्च क्रोधः पारुषमेव च । अज्ञानच ] दम्भ, दप, 
अभिमान, कोध, पारुष्य और अज्ञान ये छै विकार हैं जिनके हारा 
इसं जगतकी अत्यन्त हानि होती है इनहीके कारेण माणी नाना.प्रका- 
रके क्लेशोंको भोगता है, इनहीका संग होनेसे नरककी थागमे जलता है 
ये छुओं राक्षसी सम्पदा हैं। तहां जैसे देवी सम्पत्तिम सबसे प्रथम अभयं 
कह आये हैं ऐसे इस आसुरी सम्पत्तिम सबसे पहला .सब विकारोंमे 
अग्रसर यह दंभ एकवारगी घोंलेकी रट्टी है यह टट्टी प्राणियोंको 
घोखेमे डाल अत्यन्त हानि पहुँचाती है क्योंकि इस दम्भका स्वरूप. 
-बाहरसे महाकारीके फलके समान देखनेमे अत्यन्त चिकना चुलषुला 
परम मनोहर अरुण रंगका भासता है पर भीतरे विष ही विष भरा है । 
अस किसी खर्णके घडेमें बिष भरा हो ऐसे यह दम्भ बाहरसे सुंहा- 
वना और भीतरसे विषैले. सके समान मर्मरथानोंको डसंनेवाला 
हैं । क्योंकि दम्भ जिस पुरुषे पाया जांता.हे उसे धर्मेध्वजके नामंसे 


१२१६ शरबद्भगवद्गीता ` [ भध्याय १६} 


पुकारते हैं जेसे कोई प्राणी किसी वार्ताके प्रकाश निमित्त एक ध्वजा 
ल्वगादेता है, जैसे महाजाधिराजकि महलोके “टगपर महाराजके हेनेका 
चिन्ह ( घ्वजा ) लगादेते हैं ऐसे अपनेको परम घामिक, महात्मा, सिड 
प्रसिद्ध करनेके लिये अपने हारपर धमकी ध्वजा लगा रखते हैं 
अर्थात्‌ सारे शरीरमें चन्दन लपेट ललाटको बडे चौडे ऊध्दूबपुण्ड्से 
भरदेते हैं और हजारा माला कोलीमें लेकर गलेमें बांध बडे निर्मल 
महापुरुष बनकर संसारको ठगनेमै तत्पर रहते हैं । अथवा एक पैसा 
नापितको देकर शिर मुंडा घेलेके गेर्था रंगकरे निमेल संन्यासी 
बन संसारेको अपने वाग्जालके फन्देमें डाल अपनी पूजा करेवाते'. 
फिरते हैं । 


तालये यह है, कि बारहसे तो धमकी ध्वजा फहरावे और 
भीतरसे छल, कपट, प्रपञ्च और चंतुराई कर कुमागमै तसर रहे ऐसे 
पुरुषको दम्भी वा धर्मध्वजी कहते हैं । 


. ३. दपः यह दषे आसुरी सम्पदाका दूसरा अग है अपने 
धेन, विद्यो, वल और रूप करेके परायेका अपमान करनेका नाम 
दषे है । जो मूख है वह मारे दपैके पोळोंपर ताव देता अपने घेनै, 
चल, रूप, यौवन इत्यादिस उन्मत्त मतँगके समान चेदोंकी तथा ऋषि 
भहषियोंकी निन्दा करता फिरता है वही दैवाला कहा जाता है इसका 
घणेन पहले करावे हैं । 

३. अभिमान:--- अपनेनें पूज्य-बुद्धि हाना और ऐसा सर्म 
भला, कि मेरे समान ज्ञानी, घामिक और दानी अन्य कोई नहीं है 


छै०॥४॥ श्रीमङ्गवहीता ३६१६ 


५ मदग्रे कोऽपि नांस्ति ” यह वचन जिसका आभूषण है जैसे सुरा- 


पानकर सद्यपीको ऊँचा, नीचा कुछ भी नहीं सुकता ऐसे अभिमानं 
रूप मद्यसे उन्मत्तको पिता, भाता, गुरु, साधु, वेद वेदान्त इल्यादिकी 
कुछ भी परवा नहीं रेहती मारे अहेकारके ऊंचा मस्तक किये दुःखी 
निरपराध जीवोंको पैरोंके तले कुचलता और दीनोंको खटमल और 
जूके समान चुटकियोंसे मसलता और पीसता चलता है । 


४. क्रोधः--- इसका वर्णन इस ग्रन्थमें ठोर २ पर पहले होचुका 
हे इसलिये यहां नहीं वर्णन किया गया यह तत्व सकल साधारणषर 
विख्यात है थोडा बहुत सब शरीरोंम घर भी किये हुआ हे इसलिये 
यहां अधिक वर्णनकी आवश्यकता नहीं है । 

४. पारुष्यम- परम कठोर एवं निठुर भाषण करनेको पारुष्य कहते 
हैं जस काकका वचन परम कठोरे होता है कोई उसके वचनको नहीं 
सुनाना चाहता अपने समीपसे पत्थर फॅंककर उडा ही देना चाहता है 
ऐसे कठोर भाषण करनेवालेके समीप कोई नहीं बैठता उससे दूरही 
रेहना चाहता है । 


वाङ्मयपाप अर्थात्‌ वचनहारा जो पाप होता है उसके चार भेदू 


` तिथ्यादितत्बग्रन्थमे लिखे हैं-- “ पारुष्यमतृतञ्चेव पैशुन्यञ्चापि 


प्रवेश: । असम्बद्धप्रलापश्च वाङ्मये स्याच्चतुविधम १ ` 

अर्थ-- परुष ( कठोरवचत ) मिथ्याभाषण, पैशुन्य ( परायेके 
दोषोंका प्रकट करना ) और अलाप अर्थात बिना सम्बन्धके प्रकरण 
विरुड न्रिथक बकना ये चारों वाङ्मय दोष कहेजाते हुँ. 


३११० श्रीमद्धगवद्गीता [अन्या» १६] 


अस विच्छुओंके डक मारनेसे घाणी व्याकुल होजाता हे ऐसे 
ढुष्टोके कठोर वचनके डकींके मारे हुएको परमक्लेश म्रा होता है 
इसकी औषधि केवल चुप रहकर सहलेना है गोस्वामी तुलसीदास 
कहते हैं “ बूँदअघात सहे गिरि केसे । खलके वचन सन्त सह 
जैसे ” किसीने कहा है--“ सुरखके सुख वामि हे निकसत वचन 
सुभग । ताको औषध मौन है डसे न एको अंग ” इस 
कारण बुद्धिमान और विवेकी पुरुषोंको उचित है, कि परष वचनको 
त्याग मीठा वचन बोलें । किसी माहात्माने उपदेश किया है, कि 
# मीठो सबसे बोलिये सुख उपेजे चहुँओर । वशीकरण यह 
अन्त्र है त्यागो वचन कठोर । ” 


आरासे चीरेहुएके दुःखे अधिक दुःख वचनसे चीरेहुएको सहना पडता 
है। शखसे तो केवल स्थूल शरीरके ही टुकडे २ होते हैं पर वचनसे तो 
सुक्तम हृदय चूर २ होजाता है। कांजीकी खट्टापनसे तो दूध ही फटता है 
धर खट्टे वचनसे मन फट जाता है । कहांतक केहुँ इन्द्रके वज्रसे तो केवल 
टत्रासुर मारागयाथा पर इस वचनरूप वज्रसे सहसो प्रमी मारेजाचुके हैं । 


७३५० 


६, अज्ञानस- कलेव्य अकतैव्यका विचारे न रेखना जस अत्यन्त 
छोटे वालकको भले बुरेका बोध नहीं होता ऐसे जिस प्राणीको इसे 
सैसारके काय्योमें 'तनक सी भले बुरेका विचार नहीं होता उसीको ग्रशञा- 
नक्रा भण्डार कहना चाहिये । यह अज्ञानता इस सैसारमै ब्रांधनेवाली- 
अतन्त इंढ बेडी है। यह अज्ञानरूप कलन्दूर ( मदारी ) जीवोंके 
वानरोंके ससान डार २ नचाया करता है । यही अज्ञान है जो इस 


झोक ४१, ` भीमडगवड्वीता ३३२१. 


सैसारको नित्य और. सत्य तथा उस परअ जगदीश्वरको अनित्य ओर 
मिथ्या समझता है । यही अज्ञान है जो साता पिता गुरुकी सेवासे 
वेचित कर लोलुप, लम्पट औरे मडुओंकी सेवा करवाता है । सागरका : 
पार कोई करले तो करले पर अज्ञानताका कहीं भी वार-पार नहीं है ।- 
इसी अज्ञानने ज्ञानको ऐसे ढक लिया है जैसे सूर्य्येको मेघ ।. 
इसी अज्ञानके विषय भगवाच अ० ५.,छो० १५ में कहआये हैं, कि 
“ अज्ञानेनावृतं ज्ञान तेन मुहान्ति जन्तवः ” अज्ञानसे यह ज्ञान 
डकाहुआ है इस कारण यह जीव मोहको प्राप्त हौकर कतेव्य और 
आकतेव्यका विचार नहीं करता पुण्यको तिरस्कार कर पापाचरणमें 
अग्न रहता है । देखो यह अज्ञानी मूख अपनी पतिबतघारणकरनेवाली 
सुन्द्रीकी शब्याकी शून्य रखकर महामलिन सहस्र पुरुषोसे रेमण 
करनेवाली पुँश्चलीके साथ विहार केरेता है परेम स्वाढु हवि तथा सुगन्धित 
पुष्प और फल्लींको साग परम कुखादु, अखाद्य और दुंगन्धयुक्त मय 
मांसका ग्रहण करता है १ 
एवस्प्रकारै दस्भसे लेकर अज्ञाम पर्यन्त जो आसुरी सम्पदाके 
कै मुख्य अंग हैंये किन प्राणियोंम होते हैं? उसे भगवान कहते हैं, 
कि [अभिजातस्य पाथ सम्पदमासुरीम्‌ ] हे शथापुत्र थजुन! 
उक्त छे दोष आसुरी सम्पत्तिम उत्पन्न होनेवालेके साथ होते हैं । 
मुख्य अभिप्राय भगवानके कहनेका यह है, कि गभिम प्रवेश 
करते समय पूर्वजन्माजित कर्मोके अनुसार ही जन्म होचेत्रालाको 
देवी चा आसुरी संपदा आ होती है तदनुसार ही बुडिका भी लाभ 
३५६ 


३३२२ श्रीमडगंवदीता [अध्या १९] . 


होता है । मुर्ख वा विद्वान होनेका भी यही कारण हे ॥ ४॥ 

अब भगवान पिछले चार व्होकॉर्स वणन कीहुई देवी और . 
झासुरी दोनों संपत्तियोंके अहण और त्यागका फल वर्णन करते हुए 
कहते हैं-- 


सू०-- दैवी सैपद्धिमोच्षाय निबन्धायासुरी मता। 
माशुचः संपदं दैवीममिजातोऽसि पांडव ॥४॥ 


पद्च्छेद्‌;-- देवी सपत ( देवसम्बन्धिनी सात्विकी फलान 
भिसन्धिरहिता क्रिया । दिव्यसस्पत्तिः । सात्विकी विभूति; -) विमो- 
क्षाय ( संसारवन्धनविमोचनाय । कैवल्याय -) आसुरी ( असुर 
सम्बन्धिनी । शास्रनिष्डि । फल्ामिसन्धिपूर्वा साइकारा च राजसी 
तामसी क्या ) निचन्धाय ( नियतसंसारे बन्धनाय ) अत्ता ( सेमता। 
अभिम्रेता ) [हे ] पांडव ! ( पांडुपुत्राजुन !) [-खस ] देवीम्‌ 
( देवसम्बन्धिनी ) सम्पदस्‌ ( सम्पत्तिम । भृतिम ) अभिजातः 
( अभिलत्त्योतन्नः ) सि [ तरमात ] मा शुचः ( भनुतापमाकार्षी; ) 
॥४॥ 

पदार्थः- ( दैबी सम्पत ) देवसम्बन्धिनी जो सालिक 
सम्पत्ति है वह ( विसोत्ताय ) इस संसारबन्धनसे मोक्ष करदेनेके 
लिये है औरे (आसुरी ) जो राक्षसी सम्पत्ति हैं वह ( निबन्धाय ) 
संसारबन्धनमें बांधदेनेकेलिये ( मता ) मानीगयी है ( पांडव ! ) 
है पाका पुत्र अजुन | तू ( दैवीसस्थदस्‌ ) देवसम्बन्धिनी सालिक 
संपतिको ( अभिज्ञात: ) लक्ष्यकर उत्पन्न ( असि ) है इस कारण 


हा ला ्रीमकगवढ्ीता ४३१६ 


( माशुचः-) तू किसी प्रकारका शोच मत कर तेरा तो सवेदा कब्याएः 
ही होगा ॥ ५ ॥ 

आवाशैः-- श्रीतमालश्यामलाक्ृतिकेजलौचन नरनारयणात्मक- 
श्रीआनन्दकन्द कृष्णचन्दने पूर्वके चार शछोकोमें दूँवी आरे आसुरीं 
संपदाओंका वर्णन करे इस पांचवें 'छोकमें उन ही दोनों संपदाश्रोंमें उत्पन्न 
हुए घाणियोंकी कया भिन्नर गति होती हैं? उन्हे रपष्टरूपसे अश्ुनके 
प्रति जनादेनेके तात्पयेस कहते हैं, कि [ दैवी सम्पद्िमोच्चाय' 
निबन्धायासुरी मता ] दैवी सम्पदा मोक्ष करदेनेकेक्षिये है और 
आसुरी सम्पत्ति संसारमें बांधदेनेवाली मानी गयी है । भ्रर्थात जो 
प्राणी अपने पूर्वेजन्माजित उत्तम कमोके फलोंके उद्य होनेसे सात्विक 
वासनाओंके प्रकट होते हुए इस संसारम जन्म पाता है उसमें अर्थात्‌ 
अभय, सत्वसंशुडि, ज्ञानयोगन्यत्रर्थिति, दान, दम इत्यादि जो २६ 
देवी सम्पत्तियां पूर्वमे वणन कीगयी हैं ये सबकी सब होती हैं और 
उस भाग्यवान पुरुषको ये सम्पत्तियां अवश्य ससारबन्धनसे छुडाकर 
केवल्यपरेसपदको लाभ करादेती हैं । क्योंकि इन सम्पत्तियोंमें यही 
विशेषताहे, कि बलात्कार प्राणीके अन्तःकरशको स्वच्छुकर भगवत्स्व- 
रुपकी ओर खैचलेजाती हैं ये सम्पत्तियां सवसाधारण घाशियोंको नहीँ 
प्राप्त होतीं जिन्हें प्राप्त होती हैं उनके विषय भगवानने पहले ही कहा हे, 
कि “ शुचीनां श्रीमतां गेहे ” “ अथवा योगिनामेव ” ( श्रन 
६ व्छो० ४१, ४२ ) अर्थात देवी सम्पत्तिवाले पवित्र धनवानोकि 
कुलमें अथवा योगियोंके कुलमे उन्न होते हैं क्योंकि ऐसे स्थानम 
जन्म लेना सुलभ नहीं है। भगवान स्त्रये कह आये हैं, कि “ एतद्धि 


३१२४ शरीमङ्गगवद्गीता ˆ [ष्या १६] 


दुलभतर लोके जन्म यदीदशम ” ( अ० ६ शठो ४३ ) इस 
प्रकारका जन्म इस संसारमै निश्चय करके दुलेभ है उन्हीको ऐसा जन्म 
प्राप्त होता है जिन्होंने पूवे अनेक जन्मोंमं लोहेके चने चबाये हैं 
खड़गकी तीइण थारेपर चलचुके हैं, शीश काटकर गुरुंदेवके चरेणोफ 
रखचुके हैं, सप्तजिह्ठा अभिकी ज्वालाओोंसे धधकते हुए अभिकुणइमे 
शानन्दपूर्वक बिना क्लेश कूद पडे हैं, अपने हृदयको तीक्श बाणास 
छिदवाते हुए तनक भी आह नहीं की है और हिमालयके हिमे 
जिन्होंने अपने शरीरको गलादेनेमें तनक भी आलस्य नहीं किया है 
ऐसे ही वीर इस दैबी सम्पदाको लिये हुए परमं तपरिवनी माताश्रोंके 
गर्मसे प्रकट सात पूर्व रौर सात पर पुरुषाओंको तार देत हैं ऐसे 
दिव्यसम्पत्तिवालोका कहना ही क्या है । | 

अब भगवान कहते हैं, कि“ निबन्धायासुरी मता ” राहुरी 
सम्पदा संसारमे बांधदेनेके लिये मानी गयी हे । अर्थात चौथे शोक 
दम्भसे लेकर ज्ञान पर्य्यन्त जो विशेष अंग आसुरी सम्दाके 
मानेगये हैं बे हठात प्राणीको खैचकर इस संसारमै इस प्रकारं बाँच" 
डालते हैं जेसे किसी अपराधीको मुश्के बांध हाथ पांवर्म बेडी डाल 
एक बहुत बडे दृढ खम्भेमे ररसोसे बांधडालते हैं जिसका स्र खोलनां 
नहीं बन सकता । अथवा जैसे कोई नेत्रहीन किसी जनमै अकस्मात 
जापडे तो इधर-उधर भटकता कांटोमे फँसता गडहोंमें मिरता पत्थरोंकी 
चोट खाता चिल्लाता फिरता है इसी मकर इस आसुरी सम्पदाकी पट्टी 
जिस प्राणीकी आखपर बांघीगयी वह संसारेरूप निजन-वनमें भटा 
हुआ दुःख याया है । 


श्लोक ॥ ५ ॥ शरीमद्भगवद्ीता ' ३३२५ 


इतना सुन अनका मुख मारे चिन्ताके सुखगया और मन ही 
सन विचारेने लगा, कि यदि कहीं आसुरी सम्पत्तियां मेरे सम्मुखे 
आगयी हों और मेरे हाथोंसे अपने सम्बन्धियोंका शीश कटवानेको 
उद्यत होगई हों तो भगवानके वचनानुसार मेरा भी कहीं ठिकाना नहीं 
लगेगा में मी सहसों जन्मोंमें भटका-भटका फिरूंगा । 

सबोंके हृदयकी जाननेवाले श्रीआनन्दकन्द अजुनके हृदयकी 
गति जान बडी गम्भीर दृष्टि मन्द-मन्द सुसकरातेहुए अजुनके मुखकी 
ओर देख बोले | मा शुचः सम्पदं देवीममिजातोऽसि 
पांडव ! ] हे पाण्डुपुत्र अजुन ! तू किसी मकारेका शोच मत 
कर | क्योंकि तू तो दैवी सम्पदमें उत्पन्न हुआ है तेरा तो सर्व 
प्रकारे कल्याण ही है और होगा | 

इस ्छोकमें “पाणडव” कहकर पुक्रारनेका विशेष अभिप्राय यही है, 
कि महाराज पांडु साक्षात राजषियोमें भिनेजाते हैं तो इसमें तनक 
भी सन्देह नहीं रहा, कि महाराज पण्डु पवित्र श्रीमान्‌ और योगी 
भी हैं ऐसे पुरुषके घरमें जन्म लेनेसे प्राणी अवश्य दैवी सम्पदावाला 
कहा ही जावेगा । सो अर्जुन पाण्डु ऐसे प्रवित्र धनवान और योगी 
का पुत्र हे फिर इसका पूर्वजन्म में योगी होना सिड है जब पूर्व 
जन्मका योगी है तो अवश्य इस वत्तमान जन्मके समय उसकी पूव 
जन्माजित शुभ वासनाएं सम्मुख आकर उसे देवी सम्पदा प्रंदोन 
कर ही देवेंगी । इसी कारण भगवान अजुनकें प्रति कहते हैं, कि है 
पांडव | तू देवी सम्पत्तिवाला है किसी अकारका शोच मतं कर | तेरा 
तो सदेप्रकार कल्याण ही होगा ॥ ५ ॥ ° (A 


३६२६ श्रीमद्गवदीता [ अध्याय १६] 
हा 0 न त 

- शाम दैवी, मानुषी ओर आसुरी तीन: भिन्न-भिन्न सस 
त्यां केहीगयी हैं पर भगवानने पूवे स्छोकरम केवल देवी शौर 
आसुरी दो ही सम्पत्तियोंका: वर्णन किया तहां - मानुषी सम्पत्ति 
गणना दैवी सम्पदार्मे कीजावेगी वा ासुरीमें ? इसी विषयको परे. 
ष्कारे करनेके अथे श्रीसञ्चिदानन्द कृष्णचन्द्र अगले *छोकें यो 
कहते हैं--- ग 


मू०-छौ मूतसगौं लोकेऽस्मिन्‌ दैव ग्रासुरएवच । 


दैवो विस्तरशः प्रोक्त स्रासुरं पार्थ में शृणु ॥ ६॥ 


पदच्छेद:-- [ हैं ] पार्थ! ( एथापुत्राअन ! ) भरस्मिन्‌ 
लेके ( संसारे ) हो ( दिसंख्याकौ ) एव, भुतसगै ( प्राणिम- 
त्राणां जन्मप्रकारौ । भूतानां स्वभावी ) देवः ( देवसर्गः ) च ( तथा ) 
सुरः ( असुरसगै; ) देवः, विस्तरशः ( अभयं सत्वसँशुदिः 
इत्यादिना विस्तरतया ) प्रोक्तः ( कथितः ) थासुरम्‌ ( असुरसगेम्‌ 
मे ( मत्तः ) शृणु ( आकर्णय ) ॥ ६॥ | 


पदार्थः-- ( पार्थ | ) है एथाका पुत्र अजन | ( अस्मिन्‌ 
लेके ) इस संसारमै ( भूतस्गा ) भूर्तोकी सृष्टि ( हौ एव) 
निश्चय कर दो मकारकी हैं जो ( देवः ) देवसृष्टि ( च ) और 
( चासुर; ) असुरसृष्टिके नामसे मसिड हैं इन दोनोंमे ( दैवः ) 
देवसृष्टि तो ( विस्तरशः ) अभय, सत्वसंशुद्धि इत्यादि १६ 
अंग करके विस्तार पूर्वक ( प्रोक्तः ) कथन कीगयीं पर ( थासुरम्‌) 


i 


हि 
९.) 
i 
! 

न 


१ 
i 


इ्लेक॥ ६॥ ` श्रीमदगवद्वीता ` ३३२७ 


असुरसुष्टिको जिसे दम्मसे अज्ञान पर्यन्त केवले ६ अंगों करके 
मैने-सचेपसे कहा है उसे विस्तारपूर्वक ( से ) मेरे दवारा ( शृणु ) 
सुन! ॥ ६॥ 


भावाथ:- पहले जो शंका उसन्न होआयी है, कि देव, 
मानुष और आसुर तीन प्रकारकी सृष्टियां श्रुतियोमें कथन कीगयी 
हैं जैसा, कि यह श्रुति कहती है- “3* त्रयः प्राजापत्याः प्रजापतो 
पितरि ब्रह्वाचय्यैमूपुर्देवा मनुप्या असुरा इति ” अथे- मजापतिसे 
उत्पन्न जो देव, मनुष्य और असुरे हैं वे तीनों प्रजापतिके समीप 
जाकर अह्मचय्येका अनुष्ठान करने लगे | इस श्रुतिसे सिड होता है, 
कि मानुषी और आसुरी जिसके अन्तगेत राक्षसी प्रकृति भी है उत्पन्न 
कीगयीं और उक्त पांचे शलोकमें भगवान केत्रल देवी और आसुरी 
दो ही सम्पदाओका वरन करते हैं तहां यह अवश्य जानना चाहिये, 
कि यह मानुषी प्रकृति भी कोई तीसरी संपत्ति है वा इन ही देवी 
शौर आसुरीके अन्तत है ईसी विषयको स्पष्टरूपसे जनानेके लिये 
भगवान अज्ञुनके मति कहते हैं, कि [ हो भूतसगों लोकेऽस्मिङ्‌ 
दैव आसुर एव च.] इस संसारमें निश्चय करके दैव और चासुर 
दो ही घकारकी सृष्टि हें तास यह है, कि प्रजापतिने जो इस सृष्टि 
की रचना आरंभ की तो अपने दो हाथोमें देवी और दो. हाथोंसे 
आसुरी सैपत्तियांकी मूठियां भर नाना अकारके भूतोंकी रचना आरंम 
कर दी । प्रकृतियां तीन वा तीनसे अधिक क्यों न कही जावे पर 
सृष्टि दो ही मकारकी हुई हे । प्रमा> शरुः क द्व्या ह प्राजापत्या 


३२ श्रीमङ्कगवद्गीतां | [ भरण्या १६ ] 


७ देवाश्रासुराश्च ततः कनीयसा एव देवा ज्यायसा असुरास्त एु 
लोकेषस्पद्धेन्त ” ( बृह थ० ३ ब्र ३० १) ` 

श्र प्रजापतिसे उसन्न दो प्रकारके भूर्तोकी सृष्टि है 
देवगण शौर असुर्‌-गण्‌ इनसे देव छोटे ह अर असुर बडे नि ये 
दोनों इस लोकर्मे उत्पन्न होकर एक दूसरे पर विजय पानेकी इच्छा 
करने लगे। 

इन दोनोंकी प्रकृतियाँ एक दूसरे स प्रतिकूल बनगयीं अर्थात 
ये एक दुसरे से बिरुद्ध स्वभाववाले हुए तहां जिनमें शास््रसंबन्धी जान 
उसन्न हुआ थोर जो प्रकाशात्मक स्वरूप हुए वे तो देव कहलाये 
ओर जो केबल प्रत्यक्ष तथा अनुमानसे ही उत्पन्न दृष्टमात्र ही प्रयो 
जन रेखनेवाले स्वाभाविक ज्ञान, कसे और वासनासे युक्त हुए वे 
असुर कहलाये ३ 

सृष्टिमात्रमे अह्मसे लेकर कोट पय्येन्‍्त जितनी रचनाएं हुई है 
चाहे जड हों वा चेतन, स्थूल झें वा सुक्र सब इसी दो कोटिके 
सीतर हैँ । विचारकी दृष्टिस देखनेपर जितने जड बा चेतन इस 
जगतूमें मतीत होरहे हैं सब देव वा असुर दो ही संपत्तियोसि विझू 
पित हैं । अब यहाँ दो कोटि बचाकरे पाठकोंके बोधाय अनेक वरु 
वस्तु दिखलादीजाती हैं जिनसे प्रत्यक्ष बोध होजावेगा, कि संपूर्ण पृष्ट 
इन हो दो अ्रकारकी रचनाओंसे भरी हुई हैं 4 


क शास्त्रीयज्ञानकमैवासनावातिता द्योतनात्नका देवाः । प्रत्यक्षाजुमानजनितच्णण्यो 
जमनासाविकश्षानकसेवासनावासिता. असुराः । 


हो ४ ६॥ ` श्ीमद्गमबद्गीता . ११२६ 


oe RRS जज डा 


प्रजापति 


देबसम . असुरसग 
रसाल ( आम ) | महाकारी 
जामुन | : भिलात्रा 
प्राटल ( गुलाब ) ` कनेर 
अशूर निम्ब 
मित्तरी संखिया 
केतकी करीरे 
्रीरबहूरी गुंधकी 
मयूर सदू 
शुक्र । शिकरा 
नीलकं उलूक 
हरती सिंह 
झग मुकर 
जः च्याश्च 
सुख ई ह 
पुण्य- - | साप 
प्रकाश इत्यादि । । ` ` अन्धके 


३३३° जीमद्भगवद्वीता [ अध्या० १ ] है 


ब रहा मनुष्य सो मानुषी संपत्ति कोई तीसरी नहीं है। इन ही _ 
डेवी और आसुरी दोनोंसे मिश्रित है। अर्थात जैसे मीठा आर खट्टा 
मिलाकर खटमिठ्ठी बनाते हैं जो खानेमें अत्यन्त स्वादिष्ठ होती हे इसी 
मकार मानुषी प्रकृति इन दोनों संपत्तियोसे मिल परम सुहावनी देख 
पडती है इसी कारण मनुष्य शरीरको चौरासी लक्ष योनियोंमें श्रेष्ठ कहा 
है । यह शरीर ऐसा उत्तम है, कि इसके झारा भगवतप्राप्तिके निमित्त. 
नाना प्रकारके साधनोंका अनुष्ठान बनपडता हे सहसों ऋषि मुनि 
योगी तपस्वीगण इसी शरीर ड)रा परमपद्को प्राप्त होगये हैं। अनेक 
भरन्थोमि ऐसा लेख पायाजाता है, कि यह मतुष्यशरीर देवताओके 
शरीरसे भी अधिक लाभदायक है. क्‍योंकि देवगण तो देवलोकके 
भोगोंमें फँसे रहते हैं उनको तो नन्दनवनकी शीतल, मन्द और सुगन्ध 
वायुकी लपट तथा सुन्द्र२ अप्सराओकि सुख और नेत्रोंकी: ऋषट्से 
इतना भी कभी अवकाश नहीं मिलता, कि भगवतूकी ओर आंख 
उठाकर देखे सगवच्चर्चा तो उनकेलिये स्वप्न है। 
इधर शक्षसोंकी और दृष्टि कीजिये जिनकी गणना आसुरी सम्प- 
दामे है तो ज्ञात हाजावेगा, कि इनको मद्यपान, हिंसा, लोलुपता 
तथा लूट खसोट इलादिसे छुट्टी नहीं है पर मनुष्य शरीरे एवस्प्रकारः 
देव और असुर दोनों सैपत्तियोंके साथ सुशोभित द्वोरहा है क्योंकि 
ज्ञब्‌ इंस मानुषी शरीरमें सत्वगुणकी वृद्धि हाने लगज़ाती हैं तब 
पूर्वोक्त, दैबी संपत्तियां सम्मुख भा खडी हाती हैं और जब रजोगुण और 
तमोणुणकी बृद्धि हाती है तो आसुरी संपत्तियां प्रकट हाआती हैं । जैसे 
शीतकी उडि होनेसे शीतज्वर और पिचकी बदि हानेसे पित्तज्वर 


श्लोक | ६ [ भ्रीमद्वगवद्ीता' ३३३४६ 


इसी एक ही शरीरमें प्रकट होते हैं इसी प्रकार सत्वगुशकी' वृडिसेः 
दैवी सम्पदा और रजोगुण और तमोगुणकी बृद्धि हेनिसे आसुरी. सम्पदा 
भनुष्योंमें प्रकट हाआती है । 

श्रीकमलानाथ वासुदेव दैवी सरको: तो विस्तारेपूवक इस गीताः 
के भिन्न-भिन्न अध्यायोंमें वणन करचुके अर्थात इस ५६ वें अध्यायः 
में छो० १ से तीन तक 'ग्रभयसे लेकर नातिमानिता पर्यन्त २६ 
अगोंको स्पष्ट कर अज्जुनके प्रति कहचुके हें फिर १४ वें अष्यायसेः 
न्छो० २२ से २६ पर्यन्त गुणातीत पुरुषोके लक्षणोंका वणन करने 
. के मिससे दैवी सम्पदाके बहुतेरे अगोंको जनादिया है. फिर १३ कें 
अध्यायमें श्लोक ८ से १२ पर्यन्त अमानिल्से तत्वज्ञानानुदशेन 
पर्यन्त ज्ञानके अंग कथन करदिये । फिर १२ वें अध्याग्रमें श्छीक 
.१३ से १७ पर्यन्त भक्तोंके लक्षण बतातेहुए अडेष्टा से भक्तिमान 
तक देवसगैका उपदेश करदिया। फिरे इसी गीताके दूसरे अध्यायमें 
न्छो० ५५से ५८ पर्यन्त रिथतमज्ञकि लक्षण वर्णन करतेहुए भर्ग- 
वानने इस देवी सर्गके अनेक अंगोंका कथन करदिया। | 

एवस्प्रकार देवसगके अगोंको तो विस्तारपूर्वक कथन करें हीं 
दिया है अब असुर सगको विस्तारपूर्वक कहनेकी प्रतिज्ञा कर इस 
शगल्ने सात शछोकसे १८ श्लोकतक अर्थात १२ शलोकोमें असुरसर्गको 
विस्तारपूर्वक वर्णन करनेकी इच्छा कंर कहते हैं, कि हे अज्ञुन! 

देवो विस्तरशः पोक्त आसुरं पार्थ मे शृणु ] दैवसम 

तो मैने विस्तारपूर्वक वर्णन करदिया अब तू हें एथाका पुत्र अंजुने * 
असुरसगको मेरे झारा श्रवण कर !॥ ६॥ 


६६३३ श्रीमःंगवद्वीता [धुध्या १६] 


अब भगवान अंसुरंसीका वर्णन करना थोरेम्भ करते हूं जिसे 
जानकर प्राणीमात्र लागे करेदेनेकी चेष्टा करेंगे । 


मु०- प्रवृत्तिञ्च निवृत्तिञ्च जना नं विदुरासुरां: | 
न शौचे नापि चाचारों न सत्यं तेषु विद्यते ॥ ७॥ 


पदच्छेद्‌ः- चासुराः ( असुरखभावा: ) जना; ( सनुष्या; ) 
प्रवृत्तिम्‌ ( विधिवाक्यम्‌ । पुरुषार्थसाधनंम । धर्मप्रबंत्तनम ) च 
(तथा ) निवृत्तिम्‌ ( निपेधवाक्यंस्‌ । अधर्मात्‌ निवसनम्‌ ) च, 
ने विदुः ( न जानन्ति ) तेषु (थसुरखभावेषु जनेषु ) न, शौचम्‌ 
( शुचिता ) न, आचारः, ( शाख्रप्रणीतः धर्मः ) च, (तथा ) न, 
सत्यम्‌ ( यथार्थभाषणम्‌ ) अपि, न, विद्यते ॥ ७॥ 


पदार्थः--- (-्रासुराः ) जो असुरोंके समान खभाववाले 
( जनां; ) मनुष्य हैं वे ( प्रदृत्तिस ) मंबृत्तिको थर्थात विहित 
धेमैको ( च ) तथा ( निवृत्तिम्‌ ) अंधर्मसे बचनेको (च) मी 
(न विदुः ) नंहीं जानते हैं क्योंकि ( तेषु ) इन असुरस्वभाव 
बाले मनुप्योमे ( शोचे न ) न तो पवित्रता होती है (आचारः न ) 
न शास्र विहित कोई आचरण होता है ( च ) और ( सत्यम्‌ ) ` 
सस भाषण ( अपि) भी ( न विद्यते ) नहीं हाता ॥ ७ ॥ 

भावाथः-- -श्रीपा्थसारथि गीतामृतंमहोदधि जो श्योमरूप . 


` श्रीथानन्दकन्द अजचन्द हैं वे सवसाधारण प्रोणियोपर कृपाकरं उनके 
कल्याणनिमित्त इस गीताकी सिन्न २ अध्यायरूप तंरंगों हास देवी 


. शलौ॥७॥ श्रीमद्भगवद्गीता. १३३१ 


सर्मके विविध सम्पत्तिरूप रत्नौंको पूर्रृप्रकार दिखेडचुके पांठकोंको 
उचितं है, कि इन देवी सीके रत्नोंका ग्रहण करे । अब इस ,छोकसें 
असुरसगंका वणन आरम्भ कर १८ वें श्ठोकतक सर्वसाधारण जिज्ञा- 
घुसे त्याग करेवानेके तात्पथेसे इस असुरसगका कथन करते हुए 
कहेते हैं, कि [ प्रदत्तिन्न निठत्तिश्च जनान विदुरासुराः ] जो 
भनुष्य आसुरीस्त्रभाववाले हैं तथा रेजोगुण और तमोगुणकी वृद्धि 
झैनेसे ग्रालुरीखभावको मातत होकर दभ, दष, अभिमान इस्यांदिं 
विकारोंसे मत्त होजाते हैं वे तो प्रवृत्ति जानते हैं और न निवृत्ति जानते 
हैं । भर्थात्‌ वेद शाख्रोने लोक परलोकके सुधारनिमित्त जो नाना प्रका- 
रसे घसेमे प्रवृत्त हानेकेलिये विंधिवाक्यों द्वारा आज्ञा दौ है उन 
घमोकी ओर कैसे प्रवृत्त होना चाहिये ? वे कुछ भी नहीं जानते हैं 
अर्थात धर्मको तो वे स्वप्नमें भी नहीं देखते करनेकां तो कहना ही 
क्या है? घंभकी ओरसे तो उनके दोनों हाथ टूटे हुए हैं, घभेके 
स्वरूपको देखनेमें वे दोनों आंखोंसे अन्धे होरहे हैं और धर्मकै 
मारेपर चल्ञनेमें वे एक वारगी दोनों पेरोसे पंगु होरहे हैं, 
- धमकी बात बोलनेमें तो उनकी जिहामें संहसू छिद्र होरहे हैं, 
उपदेश सुननेमें उनके कार्नोमं शीशे पिघलोकर पिलाये हुए हैं, धर्मकें 
'सम्मुख होतेही वे अपना नाक सिकोड मुंह फेरे लेते हैं कहांतक कहूं 
ऐसे असुरस्वभाव वालोंको धर्म प्रवृत्त करनेकेलिये बह्म भी हार- 
मानते हैं इसी कारण भगवान अपने सुखारविन्द्से 'कहरेहे हैं, 'कि इनं 
आसुर स्वभाव वाले मनुष्योंको अत्रृत्ति वा निवृत्ति अर्थाद धम अधम 
किसी भी कसेका बोध नहीं है न तो ये. किसी धमकी पहचान उसमे 


३१३३ आम्हा [ अष्याय १६ 


प्रवृत्त होते हैं और न किसी अघमैको जान उसका त्याग ही करते हैं | तहां 
भगवान कहते हैं, कि [ न शोचे नापि चाचारो न सत्यै तेषु 
विद्यते } न तो ऐसे मतुष्योंमे वाह्यशौच होता है न अन्तःशोच 
होता है क्योंकि ऐसे नीच स्रभाववाले स्नानतक भी नहीं करते सदा 
मलिन रहते हैं इनके समीप खडे होनेसे उसी प्रकार नाकको कपडेसे 
ढकना पडता है जसै शौचस्थानके समीप जानेसे | यद्यपि विषयी 
होनेकें कारण ये उपरसे स्वच्छ कपडोंकों पहने सुंगन्ध लगाकर 
अपने शरीरकी दुगन्धको छिपाया चाहते हैं पर नहीं छिपासकते । 


एवभ्भ्रकार इन असुखुङिबालोंमें बाहरका शौच भी नहींहाता और. 
अन्तरका शौच जो शुडरीतिसे ,द्रव्यादिका उपान करना सो भी 
नहीं बनता इनका व्यवहार अत्यन्त मलिन हाता है। झुठ, चोरी, डांका, 
कपट, चूत ( जूआ ) उत्कोच ( रिश्वत ) इत्यादिसे द्व्य उपाजन 
कर अथशौचको भी नष्ट करते हैं । जब शारीरिकशौच और आर्थिक" 
शौच दोनों नष्ट होगये तो मानसिकशौच भी नहीं रह सकता इसी 
कारण सदा इनका अन्तःकरण रागडेषसे मलिन रहता है अपने 
हित चाहनेवालोसे भी ये हेष रखते हैं । 


फिर भगवान कहते हैं, कि इनमें किसी प्रकारका आचार मी 
नहीं रहता । अर्थात शाख्रोने जो मनुष्योंके लिये विविध प्रकारके 
धर्मोका कथन किया “है उनमें एक भी इन असुर स्वभाव वाले 
सनुष्योमें नहीं पाया जाता इसी कारण सत्य भी इनमें विद्यमान नहीं : 
रहता दिन रात मिथ्यासाषणभें बिताते हें । धोनेसे काले. कम्बलका 


+ 


श्लो ॥ ८॥ श्रीमद्धगवदीता - ६१६३१ 


उजला होना, बार २. घोनेसे पत्यर-कोयलेका खल्लीमिट्टी होजाना,' 
सु्य्यका पश्चिमसे उदय होना, पर्वतपर कमलका खिलना आरः 
अग्निका शीतलस्वभाव होजाना जैसे दुस्त और आाश्र्यजनंक है 
ऐसे. इन असुरसम्पदावालोंके स्वभावका परिवत्तेन होना भी कठिन 
है। ये तो सदा कठोरके कठोर रहते हें । अल पुरुषोंको इनसे त्राहि 
न्राहि करना पडता है ॥ ७ ॥ 


इतना सुन अर्जुनके मनमें यह शंका उत्पन्न होभायी, कि 
जिस महान प्रभाववालेकी आज्ञा सारा बझाण्ड मान रहा है तिसकी 
आज्ञा ये असुरस्वभाबवाले क्यों नहीं मानते? दूसरी बात यह है, कि 
यदि ये पुरुष वेदशास्रकी आज्ञा नहीं मानते तो भगवान इनको 
अपनी आज्ञाके उल्लंघन करनेका दणड क्यों नहीं देते ? 


इन ही शंकाओंका समाधान भगवान .अगले ःछोकमें करते हैं--- 


मु०-- असत्यमप्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । 
अपररस्परसम्भूत किमन्यत्‌ कामहेतुकम्‌ ॥ ८ भे 


पदच्छेद्‌;--- ते ( आसुरा जना; ) जगत्‌ ( विश्वम ६ 
भुवन । प्राणिजातम्‌ ) असत्यंग्र ( नारित सत्यै वेदपुराणादिप्रमा- 
णं यस्मिन तत्‌ ) अप्रति ( नारित धर्माघमरूपा व्यवस्था 
यस्य तव ) अनीश्वरेस्‌ ( नारतीश्वरः कर्ता व्यवस्थापकः यस्य तत ) 
अपररपरसम्भृतस ( अपरश्च परश्च इति परस्परम्‌, अपरस्परतः 
खरीपुरुषमिथुनात सम्भूतम्‌ उन्नम्‌ ) कामहेतुकम्‌ ( खीपुरुषयोर्मि- 


३१३१ श्रीमद्वगवंद्रीता ` अध्या» १६] 


थुनीभावः कासः स एव हेतुर्यस्य । कामातिरिक्तकारणशून्यम्‌ । काम 
एव प्रवाहरूपेण कारणमस्य ) आहुः ( कथयन्ति ) अन्यत ( कामा- 
द्न्यत ) किस्‌ ॥ ८ ॥ 


पदार्थः- (ते) जो अंसुरस्वमाववाले मनुष्य हैं वे (जग्रत्‌) ` ` 
इस संसारको ( असत्यम ) कुठा और ( भप्रतिष्ठस्‌ ) अप्रतिष्ठित 
अर्थात्‌ धर्म अधर्मसे रहित फिर ( अनीश्वरम्‌ ) किसी कर्ती वा 
वयत्रस्थापकके बिना तथा ( श्रपररपरसम्भूतम्‌ ) स्री और पुरुषके 
संयोगमात्रसे उत्पन्न इसलिये ( कामहेतुकम्‌ ) केवल काम ही को 
इसका कारण ( आहुः ) बताते हैं और बोलते हैं, कि ( अभ्यत 
किम्‌ ) कासातिरिक्त दूसरा कौन कारण होसकता है ? कुड भी 
नहीं ॥ ८] 


भावार्थः असुर खभाववाले वेदशाखकी आज्ञा क्यों 
नहीं मानते ? इस विषयको दिखलातेहुए अब श्रीपन्नगशयनं कमलः 
नयन श्रीश्यामसुन्दर कहते हैं, कि [ अ्सत्यमप्रतिष्ठन्ते जग” 
दोहरनीश्वरम ] जो अषुरस्वभाववाले मनुष्य हैं वे इस ससार 
की असत्य, अप्रतिष्ठ और अनीश्वर बताते हैं। अर्थात्‌ इस संसार 
की मिथ्या बताते हैं उसीके साथ २ थों कहते हैं, कि वेदशाख 
धुराणमि जी संसारी पुरुषको , धस और अधघमैका उपदेश किया है 
सब मिश्या हैं क्योंकि जब ससार स्वर्य मिथ्या है तब इनके . अन्तः 
मत जितमी बातें हैं सब मिथ्या ही हानी चाहिये फिर इसमें अमुक 
कार्य मत करो अमुक करो ऐसा क्यों ? । और कहाकरेते हैं, कि इसी 


इलो० ॥ ६३ - श्रीमहगबड्रीता ३३३७ 


कारण पाप, पुण्य इत्यादिके नार्मोसे ध्रूतौने कपोल-कल्पित बडे-बड़े 
वेदादि प्रन्थोंको बनाकर संसारको ठगा है और अपने पेट भरनेकी 
युक्तियां निकाली हैं उनका यही सिद्धान्त है, कि “ त्रयो वेदस्य 
कर्तारो भण्डधूनेनिशाचराः " वेदके तीन कर्ता हें भरड, धूत 
आर निशाचर । वेदोंमें जो जहां-तहां ऐसा लिखा है, कि यजमान 
की पत्नी अश्चमेधयज्ञमे अश्वके लिंगको लेकर शयन करेजाबे यह 
भाण्डोंके समान वचन है फिरे जो ऐसा कहा हे, कि “ यीया हिंसा 
हिंसा न भवति ” यह रात्तसोका सिद्धान्त है फिर जहां-तहां यज्ञो 
में जो दानादि क्रियाका सम्पादन वा दक्षिणा इत्यादि शब्दोंका वर्णन 
किया है वह धूतौका वचन केवल सँसारसे द्रव्य ठगनेके लिये है फिर शास्त्र 
और पुरार्णोमै अश्वः गौ, अज इत्यादिकी हिंसा करेवाकर तिसकी 
हिंसाको ब्रझहत्यादि हिंसाका प्रायश्चित्त कथन करदिया है । जैसे प्रायः 
श्रित्ततत्वग्र्थमें विष्णुका वचन है, कि “ अनुपातकिनस्तेते महा- 
प्रातकिनो यथा! अश्वमेधेन शुद्धचन्ति तीर्थाबुसरणेन वा । ? 
अर्थात्‌ ये जो नाना प्रकारके अनुपातक कहेगये तथा अन्य जो महा- 
घातक इत्यादि हैं वे सबके सब अश्वमेघसे शुध डाजाते हैं अथवा 


तीर्थाटन केरनेसे शुद्ध हाजाते हैं । 
इन वचसोंसे प्रत्यक्ष देखाजाता है, कि वेदादि- अन्थाँके वाक्य 


निरेथैक हैं और इनमें सैकडों प्रकारके विरोध पायेजाते हैं जैसे 

& गात्मनानन्तत्वम्‌ इति न्यायविदो वदन्ति ” आत्मा अनेक हैं 

ऐसा न्याथ-शास्त्र जाननेवाले कहते हैं | फिर “ आशक्यं वेद! 

न्तिनः ?' - वेदान्त जानमेवाले आत्माको एक ही बताते हें 
४११ ॥ 


देय थीमङ्कावङ्गीत्रा . [ अध्या० १६] ह 

विवि र म क न क डि & 
7 
और देखो “ प्रपंचस्य नित्यत्वं न्यायवेशेषिकप्रभृतयः » रप 
(संसार) नित्य है ऐसा न्याय, वैशेषिक भौर भट्ट इल्यादि शाखवेत्ता बताते 
हैं और “ सिथ्यात्वं चोपनिषदः ” उपनिषद्‌ जो वेदान्त है वह 
संसारको मिथ्या बताता हैं । 


फिर देखो “ केव जगद्धेतुरिति मीमांसकाः » इस जात 
का कारेण कर्म ही है ऐसा मीमांसाशाखवाले बताते हैं पर “ कृभे- 
सापेत्षत्वाद्ीश्वरः क्तेति ताकिकाः ? ताकिकगण कमके सापेक्ष 
होनेके कारण ईश्वरको जगतका कर्ती बताते हैं। “ सदैव काघे- 
भिति सांख्यक्षाः ? सांख्यशारत्रवाले सदा पुरुषाथ ही. को मुख्य 
बताते हैं । फिर “ अलुतब्याघातपुनरुक्तिदोषकलंकितोऽपिवेद: ” 
भूठ, व्यांधात और पुनरक्ति दोषोंसे वेद भी कलंकित है क्योंकि वेदमे 
कहागया हे, कि हवन इल्यादिसे दृष्टि होती है सो मनुष्य बडे २ 
आचाय्योके साथ हवन इत्यादि कमै करते हैं पर दृष्टि नहीं होती । 
यही वेदोंमें मिथ्यात्व है । फिर देखो वेद आज्ञा देता हे, कि सुर्थके 
उद्यमं भी हवन करो और अरतमें भी हवन करो यह वेदमें व्याधात 
दोष हे | फिर एक ही मन्त्रको बार २ चारों वेदों ओर शाखांमे 
कथन किया है यह पुनरुक्ति दोष हे । 


एवस्प्रकार असुरसस्पदावाले वेद, शाख, पुराण इत्यादिके वाक्यों 
को मिथ्या कपोलकल्पित, अनियमित तथा पक्षपात, पूर्वापरेविरोध; 
भन्यान्य और अमादथुक्त बतलाकर याँ कहते हैं, कि यह संसार 
सिथ्या है और इसमें इसके सुधारनिमित्त जितने वेद्शास्त्र हैं सब 


शिरता शीमदगवद्रीता ` ३३३६ 


गण और मसखरीसे भरेहुए हैं अतएंव यह संसार . असल और 

अप्रतिष्ठित है। - न 
फिरे ये असुरसम्पत्तित्राले मारे अमिमानकें और अशानके इस 

संसारको अनीश्वर अर्थात बिना इंश्वरका बताते हैं औरं कहते हैं, | 


यह सृष्टि आपसे आप है इसका कोई इश्वर अर्थात नियामक वा 
व्यवस्थापक नहीं है । इसी कारण आनन्दपूर्वेक मद्यपान करी, परस्नीसे 


बिहार करो, नाना प्रकारके विषयसुखोंकों जहांतक प्राप्त हों भोगलो 

. और “ऋण कृत्वा घृतं प्रिवेत ऋण करके इच्छापूबेक थी पीलो क्योंकि 
“ भ्रमी भूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः ” जो शरीर यहां अग्निमें भरम 
ह्वगया उसका फिर आना कैसा ! 


मुख्य तात्पथै यह है, कि यह सृष्टि बिना शिरकी सेना है जिधर 
वाहे चलीजावे जो चाहे करे सब बातें अनियम हैं। भगवान कहते हैं, कि 
यदि आरी सम्पदावालेसे पूछो, कि फिरे यह सृष्टि चलती केसे है ! और 
इसका कारण क्या है! तो वे उत्तर देते हैं, कि [ अपरस्परसम्भूर्त 
किमन्यत्‌ कामहेतुकस्‌] स्वीपुरुषके परस्परं संमोगसे यह सूष्टि 
बनती है इसलिये काम ही इस सष्टिका मुख्य कारण है इससे अतिरिक्त 
कुछ भी कारण नहीं है । 


फिर ये असुरसम्पदावाले मनुष्य तो यों भी कहा करते हैं, कि यदि 

` संस्कार किये जावें और वेद मन्त्रोंसे विवाह किये जावें तो कया 

खीपुरुषके एकसाथ संयोग होनेसे पुत्र नहीं होगा ? यदि यह कहा, कि पुत्र. 
तो होगा पर अंधा वा लंगडा हें सो ऐसा देखा नहीं जाता वेश्या" , 


३३४० श्रीसङ्कगवद्गीता - [ भ्रध्यं० १ई:] 


यसे जो पुत्र उत्पन्न होते हैं वे तो बिना विवाह-संर्कारके ही उसन्त. 
हाते हैं पर बढे सुन्दरे, बुडिमान, वलिष्ठ इत्यादि होते हैं । पर वैदः 
करीतिंसे जो बच्चे हाते हैं उनमें बहुतेरे कुरूप, बुडिहीन, लैगढेग्लूले हो 
होते हैं । इससे भत्यक्ष देखा जाता है, कि वेद शास्त्र संब ढकोसले. 
हैं केबल कामक्रीडाहीसे सष्टिकी वृद्धि होती चली जाती है और 
हाती रहेगी । यदि परखी, वेश्या इत्यादिसे सन्तान उत्पन्न करनेमें 
कोई अथार्थ दोष होता तो इनसे भोग करनेके साथ ही मनुष्य जलं 
भुन कर मरम हाजाते सो ऐसा कुछ भी देखा नहीं जाता इसलिये 
वैद, शास्त्र, पुराण इत्यादि सुब गप्पें मारे हुए हैं ऐसी २ मनगढन्तं 
बातें बनाकर असुरखभाववाले मूखे यों कहा करते हैं, कि इस 
सृष्टिका कोई कर्ता नहीं है क्‍योंकि जो कारण प्रत्यक्षरूपसे. देखनेमें 
आता है उससे अतिरिक्त जो प्रमाण देखा नहीं जाता उसे मानना 
मूखिता है । मिग्र पाठको ये हेजरत कट दूसरेके घरसे एक अमाण 
लेकर घर भी देते हैं, कि “ हृष्टे सस्भवति . अदृष्टकल्पनाया 
भ्रन्यांथ्यत्वात ” अर्थ यह है, कि जो कारण इष्ट है प्रत्या 
है तिसके सम्भव होते हुए किसी अदृष्ट-कारणकी कल्पना 
अयुक्त है । 

घ्यारे पाठको ! इन असुरसम्पदावालोंकी अज्ञानताकी सीमा 
नहीं हेये तो सदा खेच्छाचारी निरकुश रहते चले आये हैं यही कारण 
है, कि ये वेदशास्त्रकी कुछ भी ाज्ञा नहीं भानते वरु इनका तो 
सिदान्त यह है, कि समर्थे होकर विषयोंकी मालि कर उनका भोगना 
ही पुण्य है भीर द्रव्य इत्यादि उपाजन करनेमें असमथ रहकर विष 


शसो ॥ ६ ॥ श्रीमद्धगवद्वीता - ६३४१ 


थोंका नहीं भोग करना ही पाप है। यदि वैदिक पाप पुण्य कुछ होता 
तो प्रत्यक्ष फल भी देखनेमें आता सो देखा जाता है, कि संसारमें जितने 
वलवान्‌ जीव हैं सब निवलको पकडकर नित्य खाया करते हैं उनका 
परिवार क्यों न भस्म हाजाता ? अथवा उनकी वृद्धि. क्‍यों नहीं कम 
हाजाती है ? 


ऐसे असुरस्वभाववालोंकी केसी दुगेति होती है? सौ 

भगवान इसी अध्यायके 'छो० १८, १६ और २० में कहेंगे । 
ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि ये भूखे एवम्प्रकार अभिमानवश 
होकर जो ईश्वरको भूल वेदशाखोंका उल्लंघन करते हैं उनका दण्ड 
नहीं हाता वरु भगवान अन्तर्यामी जो सम्पूर्ण विश्वको नियममें रखने 
वाला पूर्ण व्यवस्थाके साथ संसारको चला रहा है वह इन मूखोको, 
ऐसा दण्ड देता है, कि इनका कहीं ठिकांना नहीं लगता सों 
दण्डोंका पूर्ण वृत्तान्त इसी अध्यायमें भगवान, कहकर समाप्त 
करेंगे । 


इनका सारा कान्त, पूर्णस्वभाव और समरत आचरण भगवान 

१५ वें 'छोकतकं वणन करके १६ वें श्छोकमें इनकी गति वर्णन करें. 
११ और २० में कहेंगे, कि ये किस प्रकार दण्ड पाते हैं! ॥ ८ ॥ 
< इतना सुन अज्जुनके हृदयमें यह्‌ शंका उत्पन्न हाआयी, कि 

- कदाचित इन देहात्मवाद और लोकायतिक पुरुषोंका ममाण जो अभी 
- भगवान देचुकै हैं वह यदि सत्य हुआ तो इन असुरसम्पंदावालोंकों 
क्यों दण्ड दियाजावेगा ! क्योंकि देव ओर आसुर ये दोनों सम्पदा तों 


8३४२ भ्रीमद्धगवद्वीवा °” [ अन्याय १६ ] 


सृष्टिकी आदिमं स्वये प्रजांपतिने रचडाली हैं फिरे अपने कियेका दणड 
दुसरेको क्यों देना ? इसी शंकाके निवारणार्थ भगवान अगले *होंकॉर्मे 
इस दृष्टन्प्रमाण अर्थात केवल प्रत्यक्ष-प्रमाणके माननेवालोंकी गति 
घन करना आरम्भ करते हैं--- 


मु०-- एतां दृष्टिमवष्टभ्य नष्टात्मानोउल्पबुदय: । ` 
प्रभेवन्त्युग्रकमीणः क्षयाय जगतो5हिता:॥६ 


पदच्छेदः-- अच्पबुद्धयः ( दृष्टसुखे एवं बुडियेषां ते। 
दृष्टमान्रोदेश्यप्रवत्तमतय; ) पताम ( म्रागुक्तानां लोकायतिकाना- 
सभिमेताम्‌ । मिथ्याभूतास्‌ ) दृष्टिम (दशनम ) अवष्टभ्य ( आलन्य। 
आश्रित्य ) नष्टात्मानः ( मलिनचित्ताः | विश्रष्टपरलोकसाधना; । 
शुन्यवादामिनिवेशेन शून्यसाक्षिणमास्माने नाशयन्ति ते ) उभ्रक- 
माण; ( करेकर्माणः । हिंसात्मका: ) अ्हिता: ( शत्रवः । वैरिण; । 
न विद्यते हितं येषां ते ) [ भूत्वां ] जगतः ( प्राणिर्जातस्य) क्षयाय 
( नाशाय ) प्रभवन्ति ( उन्गवन्ति । उत्पद्यन्ते ॥ 8 ॥ 

पदार्थः~ ( श्रल्परुद्धयः ) ये छोटी चा मन्दः बुडिवाले 
र एतास ) यह जो उपर कथन क्रीगयी लोकायतिकोंक्री ( दृष्टिम) 
दृष्टि तिसका ( अवष्टभ्य) अवलम्बन करके ( नष्टात्मान:) नला 
श्रर्थात्‌ परलोकसाधनबिना नष्ट हरहा है आत्मा जिनका ऐसे 
( उग्रकर्माणः ) हिंसादि करकमैवाले ( अहिताः ) जगतके शत्रु 
होकर ( जगतः ) संसारके अथवा संसारी ज़ीवोंके ( क्षयाय) नाश 
कुनेके लिये ( अभव्नन्ति ) उस होते हैं ॥ & ॥ 


। श्लोक | ६ ॥ श्रीमद्वगवड्वीता ३६४३ 


सावार्थेः-- पृवेश्लोकमें जो कथन कियागया, कि ये असुर- 
बुडिवाले लोकायतिकोंकी इष्टिका सिदान्त लेकर यों कहा करते हैं, 
कि जो प्रमाण अत्यक्ष देखनेमें आरहा है उसका उल्लंघन करके: 
अप्रत्यक्ष ममाणका स्वीकार करना - न्यायविरुड है और अयुक्त है. 
अर्थात इन पुरुषोंका यह भी कहना है, कि “ उपस्थितं परित्यञ्या" 
सुपस्थिते याचयेदिति वाषितन्यायः ?? अर्थात जो वस्तु उपस्थित हैं 
उसे छोडकर अनुपरिथतकी याचना करना वाधितन्याय कहा जाता 
हे यह महाभाष्यका वचन है तो क्या कारण है, कि जब सनातन- 
mbt सम्पूर्ण व्याकरणशारत्रको मानते हैं तो इस वचनको क्यों नहीं. 
सानेंगे ? 

प्रिय पाठको ! इन लोकायतिकोंका सिदान्त सत्य है वा 
मिथ्या हे माननीय हे वा असाननीय इसके विषय तो भगवान 
पीछे कहेंगे पर इस श्लोकमें इन थल्पबुडिवालोकी गति और 
उनका कमै अकठ करतेहुए कहते हैं, कि [ एतां दृष्टिमवष्टभ्य 
नष्टात्मानोऽल्पडुद्वयः ] जो लोग नष्टात्मा और अप्पबुद्धि हैं 
अर्थात अज्ञान्तावश जिन्होंने अपने कल्याणनिमित्त परलोककी कुछ 
सी परबा न करके परलोकसाधनसे भ्रष्ट होरहे हें और शून्यवादकस्के 
अर्थात्‌ ईश्वरको सुष्टिका कर्ता. वा व्यवस्थापक न मान संसारको 
इश्वरस-शून्य मानते हैं वे मानो शून्यका साच्ची. जो आत्मा उसे नष्टः" 
करनेवाले हैं इसलिये वे नष्टात्मा कहलाते. हैं एचम्प्रकार नष्टात्मा होने. 
के कारण उनकी बुद्धि भी मन्द्‌ हेजाती है नष्टात्मा हाने ही से अन्त:-- 
करण्‌ मलीन हाजाता है तब जैसे मलके छाजानेसे दर्षणमे कुछ देख 


३३४४ ` श्रीमद्भगवद्गौवा [ अध्या० १६] 


नहीं पडता अथवा दर्पण स्वये प्रकाशको ग्रहण नहीं करसकता इसी प्रकार 
इन नशत्माश्रोंकी बुद्धि मलीन होकर अत्यन्त अल्प -हेजाती हे । अथवा 
यों अर्थ करलो, कि इनकी बुद्धि ® विशु जो परमात्मा उसे न मानकर 
अल्प जो यह शरीर इसीको मुख्य मानती है भोर इसीको सुखीरखनेका यत्न 
करेना नाना प्रकारके विषयोंका भोगना, मोगाना जो इस अल्प शरीरका 
व्यवहारे है उसे ही श्रेष्ठ मानती है इन नष्टात्मा अल्प . बुडियोंसे संसारकी 
कसी हानि हाती है सो भगवान कहते हैं, कि [ प्रभवन्त्युमकर्माण; 
कयाय जगतोऽहिताः ] ये उग्रकर्मा अर्थात अत्यन्त घोर 
हिंसादि कर्म करनेवाले इस संसारके परम अहित अर्थात शत्रु बनकर 
संसारको तथा संसारके जीवोंको दुःख देने और नाश करनेके लिये 
उन्न होते हैं । ये ऐसे दुष्ट हाते हैं, कि इनका उदय होना सारे 
संसारेके लिये ऐसा दुःखद है, जैसा प्रलयकालके सुर्येका उद्य होना। 
अथवा यों कहलीजिये, कि “ उदयकेतुसम हित सवहीके ” 
( तुलसी ) जैसे केतु ताराके उदय ड्वोनेसे सारे संसारका अहित 
हाता है ऐसे इन असुरसम्पदावालोके उद्य होनेसे संसारकी हानि होती 
हैं । फिरे गोस्वामी तुलसीदासजीने रामायणमें इसका स्वभाव पूर्ण 
रीतिसे वशन किया है- “ परहित हानि लाभ जिनकेरे। उजेरे हर्ष 
प्रिषाद वसेरे ॥ १ ॥ हरिहरेयश राकेश राहुसे । परअकाज भट 
सहस बाहुसे २ ॥ जेपरदोष लखहि सहसाखी । परहिंत घृत 


ह.) चेद्शाशत्रके माननेवाले भात्यको बिम और शरीर जो यह देह इसको 
थल्प कहते हैं तथा संपारके जो विषयादि हैं इनको भी अल्प कहते हैं । 


f 


श्लोक ॥ ६ ॥ श्रीमद्कगवङ्गीतता ` ३१४% 


जिनके मन साखी ॥ ३॥ तेज कृशानु रोष महिषेशा । अघ 
अवशुशधनधनिकधनेशा । पर अकाज लगि तनु परिहरेहीं 
जिमि हिमउपल कृषीदल यरहीं ॥ ५ ॥ वन्दों खेल जस शेष 
सरोबा । सहसबदन बरनहि परदोषा ॥ ६॥ एनि प्रणवों एथुराज 
समाना । परश्रघ सुने सहसदश काना ॥ ७ ॥ चहुरि शक्रसम 
विनर्वो तेही । संतत सुंरानीक हित जेही ॥ ८ ॥ वचन बन्न 
जहि सदा पियारा । सहस नयन परदोष निहारा ॥ 8 ॥ 
-बोंहा-- उदासीन अरि मीत हित सुनत जरहिं खल रीति । 
जानु पाणियुग जारिकर विनय करों सप्रीति ॥ ” 
( तुलसी ) 

ग्रथे--- श्रीगोस्वामी तुलसीदासजी इन असुरप्रकृतिवाल्लोकां 
श्वभाव वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि परायेके हितकी यदि कुछ हानि 
हाजावे तों मानों ये अपना बहुत बडा लाभ समभते हैं । यदि 
क्रिसीका घर उजडजावे तो उनको हेषे हा और बसजावे तो इनको 
बहुत बडा विषाद हा ॥ १ ॥ हरियश रूप पौर्णमासीके चन्द्रमाको 
ढकेलेनेके लिये ये असुरेजन राहुके समान हैं अर्थात जहां हरिकथा 
हाती हो वा धमेपर कोई उपदेश कररहा हा तो वहां जाकरे ये नाना 
प्रकारके उपद्रव मचाते हैं और परायेके अकांज करनेमें सहप्वाहु 
राक्षसके समान वीर बनजाते हैं अर्थात परायेके अहित साधनम 
इनकी हजार मुजाके तुल्य वल होजाता है ॥ २ ॥ 

परायेके दोषको सिड करनेके समय ये अकेले एक सहसू सखी 
देनेवालोेकि समान बनजाते हैं और परायेका हितरूप जो घृत है 

४२४ 


३४६ श्रीमद्वगदीता [ संध्या + १६] 


उसके नष्ट करनेके लिये इनका सन मक्खीके समान हे ॥३॥ 
अभ्िके समान तो इनका तेज है अर्थात अपने तापसे सहसों घरोंको 
फूकदेते हैं और जिनका कोष महिषासुरके समान है तथा नाना 
प्रकारके अघ ( पाप ) ओर अवशुणरूप धनसे जो कुवेरके समान 
घनिक हैं ॥ ४ ॥ परायेके 'ग्रकाजकेलिये ये दुष्ट अपने प्राणोंको 
छोड देते हैं जैसे पाला 'योरे ओले खेतोंमें मिरकर खेतीको नष्टकर 
आप भी नष्ठ हाजाते हैं ॥ ५ ॥ क्रोब्रसे फूत्कार छोडतेहुए शेषनागके 
स्मान इन खलोंको भी मैं दूरहीसे प्रणाम करता हूँ जो परायेके 
दोषको हजारों मुखोंते वशन करते हैं ॥ ६ ॥ फिर में राजा प्रथुरा- 
जके समान इनकी स्तुति करता हूं, कि जेसे एथुराजाको हरिहरयश 
अवण करनेमें दो ही कान सहस कार्नोके समान सुख देते थे ऐसे इन 
असुरोंको परायेके दोष और पाप सुननेमें दो ही कान सहसू कानके 
तुल्य हाजाते हैं ॥ ७ थ फिर मैं इनको शक ( इन्द्र ) के समान 
विनय करता हूँ जिनको सदा सुरा नीक लगती है और हित अर्थात 
प्रिय है । यहां सुरा शब्दके दी अर्थ हैं इन्दकी पत्नी इन्द्राणी और 
मदिरा ( शराब ) सो सुरा ऋहनेसे यहां तात्प यही है, कि जैसे 
इन्द्रको इन्द्राणी सदा प्रिय है ऐसे इन दुष्टोकेलिये सुरा भी प्रिय है 
॥८॥ फिर इन्द्रको जैसे अपना शस्त्र वज सदा प्रिय है ऐसे इन 
झसुरीसस्पत्तिवालोको अपना व्रचनरूप वज्र सदा प्रिय है। फिरे जैसे _ 
इन्द्रे सहस्‌ आंखेहें ऐसे इन दुर्टोको मी सहस्‌ आंखे हैं जिनसे ये सदा - 
परायेंके दोषको देखा करते हैं | इसी कारण झैं इनको इन्द्रके तुल्य 
सानकर इनकी वन्द्ना करता हूँ॥ १ ॥ 


i 


५ 


लोन ॥ ६ ॥ श्रीमद्वर्वदीती ु इक 


उदासीन जो किसीकी हानिं बा लामसे कुछ प्रयोजन नहीं 
रेखता न किसीसे उसे शत्रुता है न मित्रता है फिर अरि ओ शत्रु 


' आर सीत जो मित्र ये तीन प्रकारके ओ मनुष्य हैं इन तीनोंकें हितको 


सुनकर सदा जलते रहे यही खलोंकी रीति है । गोखापी तुलसीदास: 
जीके कहनेका अभिप्राय यह है, कि सवसाधारण मनुष्यं तो केवलं 
अपने शत्रुकी बुराई सुनकर दुःखित होते हैं थोरे मित्रकी मलाई सुनकर 
प्रसन्न हाते हैं तथा उदासीन जो कुछ सम्बन्धं नहीं रखता उसकी भी 
भलाई सुनकर प्रसन्न हवते हैं यदि न प्रसन्न हों तो दुःखित भी नहीं 
हाते पर इन दुष्ठोका तो आसुरीखभाव ऐसा है, कि उदासीन, अरि, 
और मीत तीनोंकी भलाई सुनकर जल्ल भुन जाते हैं । ईस कारण 
दोनों जानु और दोनों हाथोंको जोडकर इन. दुष्टोको दूरहीसे 
भीतिके साथ बन्दना करता हूं | 


घृतएव भगवान कहते हैं, कि इनंका उदयं होना मानों 
संसार भरके नाशका कारण है ॥ ६ ॥ 


ऐसे अंसुरजनोंकी इससे भी बढकर अधिक धुरी दशा क्या 
हैं सो भगवान्‌ अगले ःछोकमें वर्णन करते हैं । 


टिप्पणी--- किसी-किसी हरिमक्तते इस देहिका यों भी शर्थ किया है, कि 
उदासीन जो शिव तिनका भरि जो कामदेव तिसके मित्र जो भगवान्‌ तिनकी परम हितं 
कथा तिस कथाको सुनकर जना खलोंकी रीति . 


इश्श्य शमङ्धगवङ्वीता : [ भन्या» १६] 


मु०-- काममाश्रित्य दुष्प्रं दम्ममानमदान्विताः । 
मोहादगदीत्वाउसद्याहान प्रवरत्तन्ते5शुचिब्रताः, 
ु ॥ १० ॥ 
पदच्छेद; दम्भमानमदान्विताः ( अधामिकत्वेषप 
धार्िकत्वख्यापर्न दम्भः, अपूज्यत्वेऽपि पूज्यत्वाभिनिवेशो मानः, अह 
महातमा धनवान मत्तुल्यः कोऽरित भूतले यज्जायते चित्त स मदः तै 
युक्ता; ) अशुचित्रताः ( मचमांसादिसापेत्ताणि ` अशुचीनि अतानि 
नियमविशेषा येषां ते) दुष्पूरम्त ( पूरयितुमशक्यम ) कामम ( इच्छा” 
विशेषय । ततदूटखुद्रविषयामिलाषम ) अ'श्चित्य ( अवलम्ब्य } 
मोहात ( अविवेकात ) अतईग्राहान ( अशुमेनिश्चयान । अनेनाः 
सुरमन्त्रेशमां डाकिनी वशीकृ कामिनीनामाकपैरं शत्रुमारंणञ्चा- 
वश्ये करिष्यामः सहानिधीन साधयिष्याम इत्यादिरूपान दुराभ्रहान ) 
शहीत्वा ( अवलम्ब्य ) प्रवत्तेन्ते ॥ १० ॥ 
पदार्थः~- ( दम्भसानमदान्विताः.) दस्म). मान और. मद 
से-युक्त जो ( अशुचित्रताः ) अपवित्रत्रतके धारण करनेवाले असुरजन 
हैं वे ( दुष्पूरर ) कभी नहीं पूर्ण हानेवाले ( कामम ) कामसुखको 
वाविषयकी कामनाओंको ( आश्रित्य ) अंवलम्बन करेके ( मोहाव ) 
श्ज्ञावताके वश ( असद्ग्राहान ) अशुभ निश्चयाँको ( शहीला ) 
अहण करके ( श्रवत्तेन्ते ) इस संसारमें वमान रहते हैं ॥ १० ॥ 
. - सावार्थ:-- कोटिजन्माघनाशन यादवेन्द्र श्रीकृष्णचन्द्रः पूर्व 
'लोकमें इन आसरी सम्पत्तिवालोंका सामान्य लक्षण वशन कर. अब 


शथो० | १० ॥ ीमद्भगवङ्गीता ३१४६ 


इस :छोकमें उनके विशेष जच्ताण तथा निषिड़ आ'चरणोंका वण 
करतेहुए कहते हैं, कि [ काममाश्रित्य दुष्पूरं दम्भमानमदा- 
न्विताः.] ये जो आसुरी प्रकृतिवाले हैं वे सदा दुष्पूरे कामकां 
आश्रय करके अर्थात्‌ जो कामनाएं कभी भी पूर्ण होनेवाली 
नहीं हैं तिनका अवलम्बन करके अहनिश यही चाहते 
हैं, कि. सुन्दर खिर्योके संग मोग विलास . करते ही रहें । जैसे 
अग्निमें घृत डालंनेसे अग्निकी ज्वाला बढती ही जाती है 
ऐसे इन दुष्ट-क्मवालोंकी इच्छा रमणियोके साथ विलास करने 
से. घटती नहीं वरु बढती ही: चलीजाती है इसी कारणं 
सदा शिष्णोद्रपरायण रहना अर्थात उपस्थ इन्द्रियके सुखको लूटते 
रहना और अभक्य भक्षणसे पेट भरते रेहना ही जिन्होंने अपनी 
आयुका सार-कम समझलिया है और इसीके आश्रय रहकर जी दंभ 
मान और मदसे भरे रेहते हैं अर्थात कमे तो जिनका इतना भृष्ट 


है, कि जिसे देख नरेक भी नाक सिकोडे पर बाहर ल्ोगोंमें जनाने- 
केलिये अपनेको बडा धामिकदिखलाया चाहते हैं । 


मुख्य अभिप्राय यह है, कि यथार्थम लोकायतिकदृष्टिवाले 
तो धर्मादिकों मानते ही नहीं मिथ्या बताते हैँ तथापि वे अपनेको 
बडा बुद्धिमान और बडा विचारवान सृष्टिके यथार्थ स्मोके जाननेवालें 
प्रकट करनेकेलिये कभीर इम्ममें तरत्तमान होते .हैं तथा लोगोंसे 
आपना सान भी कराया चाहते हैं । एवम्भ्रकारे जो दम्भ, मान और 
मदसे सेर हैं:वे क्रिस प्रकारे इस .संसारमें निवास करते हैं छो भगः 


वान कहते हैं, कि [-मोडादू मृहीत्वाउसद्याहान्‌  प्रवतेन्तेः 


३३५० श्रोमङगमैदगौता. .? [ भश््या १६१] 


इशुचिवताः ] ये आसुरी प्रकृतिवाले मोहवश असदूग्राहोंका ग्रहण 
करेके अपवित्रव्रतका पालन करतेहुए वतमान रहते हैं -अर्थात्‌ थे 
अत्यन्त अज्ञानी होते हैं इसी कारण असद्ग्रहोंका ग्रहण किया करेते 
हैं। असद्ग्रह कहिये अशुभनिश्वंयको अर्थात किसी ओघेड बाबासे यह 
सुनकर, कि अमुक भूत) पूजन अमुक मन्त्र डाग करनेसे सुन्दरी 
कामिनी वशीभूत हाजावेगी, असुक सलेमानुषकी बेटी जो महल्लेगे 
बडी सुन्दरी हे उसे बश करलूंगा तथा असुक भन्त्रसे शत्रुको मारः 
डालूंगा अथवा अमुक डाकिनीके साधन करनेसे बहुतसा धन इका 
-करलूंगा ये सब बातें जो उनके हृदयमें अज्ञानतावश सच्ची 
.भास रही हैं और इन बातोंका दृढ निश्चय होरहा है इसी कारण 
वे अशुचित्रत हारहे हैं । अर्थात पिशाचिनी, -डाकिनी इत्यादिका साधन 
जूठे मुख रहकर मद्य भास द्वारा करते हैं और औषडोके . जूठे मद 
को तथा मासका भोजन करना अपना अत समझते हैं इसी कारण 
भगवानने इनको अशुचित्रत कहकर पुकारा है । एवम्प्रकार ये 


असुरेजन दुष्पूर कामका ही 'अवलस्बन कर दम्भ, माने और मद 


से युक्त अज्ञानवश असदूग्रहांको अर्थात अशुभ निश्चर्योक्ो ग्रहणं 


कर परम अशुचि, अपवित्र, वाममार्ग _ इत्यादिका ग्रहण कर इसं ` 


ससारमे वतमान रेहते है । 

यहां असद्अह शब्दका यह भी यथे हासकता है, कि असत जो 
यह संसार त्यक्ष इश्यमान हे उसीको जो स मानते हैं घे ही असुर 
जन हैं इसलिये इस असत्‌ संसारके ग्रहण करेनेवालोंको. असद्आहकोंके 
नासे पुकारोजाता है दूसरे शब्दोंमें इन्हीको लोकायतिकमी, कदतेदें ॥.१९ 


श्लो० ॥ ११, १२॥ ओमहावद्दीतां - ˆ ६३५१ 


अब सगवान अगले दो श्लोकोंमें असुरजनोंके अन्य विशेष 
लंक्षणोंका वरन करतेहुए कहते हें-- - 
मु०-- चिन्तामपरिमियाब्ग प्रलायाऱ्तामुपाश्रिता; ।. 
कामोपभोगपरमा एतावदिति निश्चिताः ॥ ११- 
आशापाशशतंवेद्वाः कामक्रोधपरायणाः । 
'ईंहन्ते काममोगार्थमन्यायेनार्थसञ्चयान्‌ ॥ १२ ` 


पदच्छेदः-- च ( पुनः ) प्रलयान्तास ( मरणावधिम्‌ ). 
थपरिसेयाम््‌ ( परित्रातुमशक्यास्‌ ) चिन्ताम (इद्‌ कृत्वा इदे कारि-- 
प्यामि इदँ कथं भविष्यतीत्यादिरूपास्‌ अन्त;करणभ्रदृत्तिम । दैहिक" 
योगक्षेमोपायालो चनात्मिकासन्तःकरणवृत्तिम ) उपाश्रिताः ( आश्रित्य 
स्थिताः ) कामोपभोगपरमाः ( शब्दादयो विषयास्तदुपभोगः. परीत्या 
सेत्रनमेव परमः पुरुषाथी येषां ते ) एदावत ( इष्टमेव सुखे नान्यदेत. 
चङ्करीरवियोगे सुखमरित किंचित्‌ ) इति ( एवस्मकरेण ) निश्चिताः 
( निश्चयवन्तः । निश्चय; सञ्जातो येषं ते ) याशापाशशतै; ( आशा 
अशक्योपायार्थेविषयाः मार्थनारता एव बन्धनहेतुत्वात पाशाः तेषां शते:) 
बद्धाः ( नियन्त्रिताः | सर्वतः आकृष्यमाणः ) कामक्रोधपरायणाः . 
( क्रामकोधौ परमयनमाश्रयों येषां ते ) कासभोगाउम ( काममोगप्रयो* 
जनाय ) अन्यायेन ( न्यायरहितेनोपायेन | चौर्यादिना ) अर्थसञ्च- 
यात ( अर्थप्रचयाच । घनराशीन ) ईहन्ते ( चेष्टन्ते ) ॥ ११, १२ 


पदार्थ:-- (च) फिर ये असुरजन कैसे हैं, कि ( प्रल> 
` यान्तास ) शरीर छुट्जाने परथन्त अर्थात अपनी आयुकी समाहि 


३३४१ श्रीमद्धगवद्वीतां “ ` [ अध्या० ११] 


तक ठहरनेवाली ( अपरिमेयाम्‌ ) प्रमाण रहित अत्यन्त विस्तृत 
( चिन्ताम्न ) चिन्ताको ( उपाशिता: ) - आश्रय करेनेवाले है 
और ( कामोपभोगपरमाः ) विषयोका भोग करना ही जिनका 
परम पुरुषाथ है ( एतावत ) विषयभोगजन्यं दृष्ट ही सुख है 
(इति) इस प्रकारे ( निश्चिताः ) दृढ निश्चय करनेवाले ( आशा- 
पाशशतैब॑द्धा: ) सैकेडों आशारूप पाशोंसे बैंवेहुए ( कासक्रोधपरा- 
यणाः ) सदा काम और क्रोध ही को अपना परेम आंधार बनाये- 
हुए ( कासभोगाथेस ) विषय भोगके लिये -( अन्यायेन ) अन्या- 
यसे अर्थात्‌ चोरी डाका इत्यादि निन्दनीय कर्मोसे ( भर्धसञ्चयान) 
द्र्यराशियोको ( ईहन्ते ) प्राप्त करनेकी चेष्टा करतेरहते हैं॥ 
१ ॥ ११, ९१२ ॥ 

भावार्थ;-- भगवान असुरजर्नेकै लक्षण जो पहले कथनं ` 
करचुके हुँ उनसे अतिरिक्त अधिक निन्दित लक्षृणोंका वर्णन इनं 
११ और १२ श्लोकॉमें करेतेहुए कहते हैं, कि [ चिन्ता“ 
मपरिमेयाञ्च प्रलयान्तामुपाश्रिता: ] ये जे असुखन्द हैं वे 
सदी दिन-रात जंन्मसे मरण पर्यन्त अगाध चिन्ताके सागरमें डूबे 
रहते हैं, चिन्ता हके सदा आश्रय कियेहुए अपनी अमूल्य आयुको 
बिता देते हैं, आज मैंने यहं कार्य करलिया, यह भोग भोगलिया, कल्ह 
फिर यह कार्य करूंगा और यह विषय भोगूंगा तथा यह काये किस . 
प्रकार होगा! इसका क्या विशेष उपाय है ! आज शरीरको स्थूल बनानें 
के लिये किन-किन पुष्ट दव्योंका सेवन करेना चाहिये? आज स्त्री 
पुत्रादिकी प्रसन्न रखनेकेलिये कौन-कौनसा व्यवहार करना चाहिये? 


श्लोक ॥ ११, १२॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३३५३ 


सारी पृथ्वीका चक्रवर्ती राजा हकर किस प्रकार सुख सोगना चाहिये? 
और आज अमुक शत्रुको किस प्रकारसे बध करना चाहिये ? एवस्पकार 
अपार चिन्तासे अस्त रहनेत्राले, जिनकी चिन्ता इतनी विशाल और ऐसी 
अप्रमेय है, कि आकाशसे पाताल प्यैन्तका एक खड़ा बनाकर सी 
भराजावे तो भी न झटे उबलजावे जो चिन्ता सातो समुद्रोंकी गहराइमें 
भी न समासके, जिनकी चिन्तारूप सृष्टिके सम्मुख सातों लोक ऊपर 
और सातों लोक नीचेकी रचना तृणके समान समकीजाती है ऐसी चिन्ताको 
ये असुरजन पलयतक सेवन किये रहते हैं । यहां प्रलय कहनेसे दोनों 
अथोका समावेश होसकता है अर्थात्‌ प्रत्येक जीवकेलिये अपना २ 
मरजाना ही उसका प्रलय समका जाता है इसिलिये इनकी आयुकी 
समाति प्यैन्तको ही भगवानने प्रलयान्त कहा है तथा सहसूचतुयुगीकी 
समातिमे जो मलय होगा वह सी समझाजासकता है क्योंकि इन 
असुरजनोंकी मुक्ति तो. कभी हा नहीं सकती आदिस्चनासे अन्त 
पथ्यैन्‍्त इनकी आसुरीसम्पदा बनी रहती है इसलिये मलय पर्यन्त 
थे मरते और जन्मते नाना प्रकारके शरीर धारण करते चले ही जाते 
हैं और चिन्ता देवी सदा इनके पास रेहती है । इसी कारण भगवा- 
नने चिन्ता शब्दके साथ प्रलयान्त शब्दका प्रयोग किया है । 
अब भगवान्‌ कहते हैं, कि ये अमोघ चिन्तावाले अखुरजन 
केसे हैं, कि [ कामोपभोगपरमा एतावदिति निश्चिताः ] 
नाना प्रकारेके विषयोंका भोग करना ही परमपुरुषार्थ हे जिनका, अर्थात 
जैसे वीर्रोका युद्कलामें मंचीण हाना, नरेशदन्दोंका राजनीतिम चतुर 
हाना, विडउ्जनोंका वेदशाख्ादिमं पारंगत हाना और घार्मिकगणोंका दांनी 
४२३ 


३३४४ श्रीमद्धगवद्गीता [ भव्याय १६] 


कर्यके समान दानादिस अवीण हाना इन सत्पुरुषोंका परम पुरुषार्थ 
समभा जाता है। ऐसे ही खियोंसे भोग करना, खिर्योके वशीभूत रहना, 
उनहीके मधुर शब्दोंसे अलंकृत गान सुनना, उनके रूप योवनका 
अवलोकन करना तथा दिनरात गाढालिंगन करना, उनके ॐगारके 
लिये भिन्न २ वख्रोंकी सजावट तथा आभूष्णोंकी बनावटमे लगे 
रहना आरे उनके हाव भाव कटाक्षर्मे मग्न रहना इत्यादि इन 
असुरजनोंका प्म पुरुषाचे समकाजाता हे । इहरपतिसुत्र भी ऐसा ही 
कहता है, कि “ चेतन्यविशि्टः कायः पुरुषः काम एवैकः पुरुषार्थः ” 
अथ-- चैतन्य धसे विशेष करके स्थित जो यह पाञ्चमौतिक देह 
है वही आत्मा है शरे इस लोकें नाना. प्रकारके सुगन्ध, वस्र और 
अलंकरणादि शगारोंके साथ जो खिर्योके संग कासक्रीडा है वही 
परस पुरुषार्थ है इससे इतर जो दानादि धमै हैं वे. पुरुषा नहीं हैं । 


यह वृहस्पतिका सुत्र केवल असुरोंक्रो मोहमें डालमेके लिये 
है । बृहरपति साक्षात्‌ देवताओंके गुरु परम धार्मिक वैदिक पुरुष हैं 
पर केवल दानवोंको मोहमें डालनेकेलिये यह सूत्र बनाया इस कारण 
यह सूत धर्मात्मा, ज्ञानी और डुडिमानोंके मानने योग्य नहीं है । आज 
कलके नास्तिक भी ऐसा ही कहा करते हैं | याज कल भी अँग्रजीके 
विद्ानोंका सूत्र अंग्रेजी भाषाम यों बना हुथा हे; कि ( Eat drink 
and be merry thats all ) [| 

इसी तासथैको यहां भगवान अर्सुनके प्रति कहते हैं, कि ये 
असुरजन काममोगडीको अपना पुरुषाथ जानकर कहाकरते हैं, कि 


! 
११७ 


को० ॥ ११ १२॥ श्रीमद्भगवद्रीता ३३५४. 


४ एतावदिति ” जो कुछ हे यही खिर्योके सम विहार करनेके 
निमित्त कामकीडाही है इससे इतर, स्मि अन्य कुछ विशेषकार्य 
साधनीय नहीं है न कहीं ईश्वर है, न बझ है, न माया है चौर न जीव 


है जो कुछ है यह देह है। 


अब भगवान कहते हैं, कि [ आशापाशशतेवेद्धा: काम 
क्रोधपरायेणाः ] ये जो असुर जन हैं वे सैकडों आशाओंकी डोरीसे 
बंधेहुए रहते हैं और कामंक्रोधपरायश्‌ रहते हैं आकाशके तारागणोंकी 


` गणना होजाते तो होजावे पर इनकी आशाओंकी गणना करनेनें लीलावती 


देबी भी थक कर बैठजाती है । जैसे मछली वेशीमें फेस कर दुःख 
घाती है और जैसे सुग रागमें फंसकर बहेलियाका दड सहन करता 
है इसी प्रकार ये दुर्बुडि भी आशाके बोरसे फेसकर दुःख 
झेलते हैं । आशाकी नदीमें ऊबडूब करते रहते हैं “ आशानास 
नदी मनोरथजला तृण्णातरंगाकुला ”” अर्थात यह जो ्ाशाकी 
नदी है इसमें मनोरथका जल भराहुआ है और इसके भीतरे ठप्शा- 
रूप तरगोंके समूह लहरें लेरहे हैं जो इसमें पडता है वह झकोडोंको 
खाताहुआ बहता ही चलाजाता है कहीं उसका पता नहीं लगता । 
फिर ये केसे हैं, कि कामक्रोधपरायण हैं अर्थात्‌ काम और क्रोध जो 
रजोगुणके धर्म हैं इनमें ये मूखे सदा तसर रहते हैं । अर्थात पशुओं 
से भी ये अधिक कामी होते हैं कपोत (कामी पक्षी) अनुक्तण काम" 
क्रीडामें रत रहता है बह मी इन डुष्टोंकी कामकीडाको देख लज्जित 
होजाता है । सर्प बडा क्रोधी है पर वह भी इनके कोधसे लड्जित 
होजाता है क्योंकि सैके विषक्री तो औषधि वा नाना मरकारके मैत्र 


३६५६ श्रीमद्धगवद्ीता “| अध्या १६] 


औरे झाड फूँक हैं पर इन असुरोंके कोधरूप विषसे मारेहुएको कोई 
औषधि नहीं लगती ओर न किसी मकारका झाड फूक काम करता 


है! 


अब भगवान कहते हैं, कि [ ईहन्ते काममोगार्थमन्या- 
येनार्थसञ्वयान ] ये आसुरी सम्पतवाले केवल कामभोगके 
निमित्त अन्यायसे द्रव्यराशियोकी प्राप्ति करनेकी चेष्टा करते रहते है 
क्योंकि कामादि क्रीडार्म रत रहनेवालोंकी द्रव्यकी अधिक आवश्य 
कता होती है इसी कारण पहले अपने बाप दांदाकी कमाई वेश्या 
देवीको अपेण कर जब द्रिद्र होजाते हैं तब अन्यायसे द्रब्य उपा- 
जन करनेकी चेष्टा करते हैं पर अन्यायसे द्रब्य कभी एकत्र - नहीं 
होसकता अन्यायियोके समीप लक्ष्मी टिकने नहीं चाहती यदि इन 
अन्यायियोंको पूर्वजन्माजित पुण्यसे लक्ष्मीकी प्राप्ति भी होजाबे तो 
वह लक्ष्मी इनके घरमें अधिक नहीं ठहरती शीघ्र बिदा होजाती है। 
इसी कारण भगवानने * ईहन्ते पदका प्रयोग किया अर्थात्‌ न्यायसे 
तो इनके घरमें द्रव्य एकत्र होहीगा नहीं इसलिये केवल अन्यायसे 
द्रव्य एकत्र करनेकी चेष्टा करते-करते मरजाते हैं । इसी कारण 
सगवादने इनकी चिन्ताको प्रलयान्त तक अर्थात्‌ मरणपय्यैन्त स्थिर 
रहनेत्राली कहा हे । 


मुख्य अभिप्राय यह है, कि जितने चोर, चाण्डाल, डाकू, 
फॅसियार, लुटेरे, व्यभिचारी, भूच, कसाई आदि इस संसारमै हैं सबोकां 
जन्म आसुरीसम्पदासे हे इसमें तनक भी सन्देह नहीं ॥ ११, १२, ॥ 


श्लोक ॥ १३३,१४,१५,१६ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ३३५७ 


अब भगवान इन असुर पुरुषोके अपार लोम ओर तृष्णा 
तथा उनके मनोराज्यको अगले चार शलोतोमें स्पष्टरूपसे वणन 
करेते है-- | 
भू०-- इदमद्य मया लब्धमिमं प्राप्स्थे मनोरथम | 
इदमस्तीदमपि मे भविष्यति पुनेर्धनम ॥ १३ ॥. 
असौ मया इतः शत्रुईनिस्यै चापरानपि । 
ईश्वरोऽहमहं मोगी सिद्धोह बलवान्‌ सुखी ॥१४ 
आढ्योऽमिजनवानस्मि कोऽन्योस्ति सदुशो मया। 
यच्ये दास्यामि मोदिष्ये इत्यज्ञानविमोदिताः। १४ 
` ञनेकचित्तविभ्रान्ता मोहजालसमावृताः । 
प्रसक्ताः काममोगेषु पतन्ति नरकेऽशुचौ ॥ १६ 


पदेच्छेद्‌;--- अद्य ( इदानीम्‌ ) मया, इृदम ( गोहिर 
ण्यादिघनस्‌ ) लब्धस ( प्राप्तम्‌ ) इदम, मनोरथम ( अभिलो- 
बम्‌ | मनसः प्रियम्‌ । मनरतुष्टिकरम ) प्राप्ये ( लप्स्ये ) इदम 
( ब्रतैमार्न घनम्‌ । पुरैव सञ्चितम्‌ ) भे (मम गहे ) अस्ति (वतेते) 
पुनः [ मे ] इदम्‌, श्रपि, धनम्‌ ( वित्तम्‌ ) भविष्यति [ अच | 
असो, श्नुः ( वेरी ) मया, इतः ( नाशितः -) अपसकः 
( अन्यान्‌ ) च, अपि, हनिष्ये ( नाशयिष्यामि) अहम, ईश्वरः 
( सर्वेषं नित्रहे समर्थः ) अहम, भोगी ( सर्वमोगोपकग्णवान ) अहम, 
- सिद्ध; ( कृताथः । लब्घाखिल्लमोगसाधन; ) , वलभान ( वलेन 


३३१८ चीबद्भगवद्गीता छ [ चन्याय ६६ | 


सम्पन्नः ) सुखी ( सुखवान । सर्वथा नीरोगः ) च, | अहम ] 
आढच; ( धनादिभिः सम्पन्नः ) अभिजनेवान ( कुलीनः । पुत्र 
पौत्रनप्तृमुत्यादिभिः सहायैः सम्पन्नः ) अस्मि, मया, सदृश 
( ठुल्यः ) अन्यः ( अपर; ) कः, अरित, [ अहम ] यक्ष्ये ( संवेषं 
दीक्षितानां परिभवाय यज्ञ करिष्यामि ) दास्यासि ( स्तावकेभ्यो 
नटादिभ्यश्च घनं वितरिष्यामि ) मोदिष्ये ( नतक्यादिभिः अति 
शयं हर्ष प्राप्यामि ) इति (एवम ) अज्ञानविमोहिताः ( विविधम 
विवेकभावमापन्ना: ) अनेकचित्तविज्ञान्ताः ( अनेकेषु मनोरथेषु 
प्रवृत्त चित्तमनेकचिचे तेन विश्रान्ताः विक्षिप्ता: ) मोहजालसमादृताः 
( अज्ञानजालेनालन्त गुन्फिताः । कार्याकार्येहिताहितसारासारहेयो 
पांदेयाविवेको मोह; स एव जालमिवावरशात्मकलात तेन सम्यगावृताः । 
पक्षिण इव सुत्रमयेन जालेन बन्धन गताः ) कामभोगेषु प्रसक्ता; 
( विषयाणामुपमेगेषु भकरषेश सक्ताः संलग्नाः ) [ सन्तः ] अशुचौ 
( विष्मृत्रादि पूर्ण कश्मेले ) नरके ( वैतरेणयादौ ) पतन्ति ॥ १३५ 
१४, १५, १६॥ 

पदार्थ:--- ( अद्य ) आज ( मया ) मेरे हारा (इदेम) 

यह धन (लब्धम्‌ ) प्राप्त कियागया फिरे कल्ह ( इद मनोरथम ) 
इस अपने मनोरथको ( प्राप्स्ये ) आप्त करूंगा ( इदस ) यह धन 
(मे) मेरेपास (अस्ति) पहलेसे है ( पुनः) फिरे मुझको (इदम) 
यह दूसरा घन ( अपि ) भी ( भविष्यति ) प्राप्त होगा । आज 
( असौ ) यह ( शत्रु: ) मेरा शत्रु ( मया ) मेरे डारा ( हृतः ) 
भारागया ( च ) और ( अपरान ) दुसरे शब्रुओंको ( अपि ) भी 


श्लोक ५ १३,१४,१५, (६ ॥ त्रीमद्वगवदीता ६३५६ 


( हनिष्ये ) मार डालुगा ( अहम्‌ ) में ( इश्वरेः ) सबैसामर्थ्यै- 
वान इश्वर हूं ( अहम्‌ ) में ( मोगी ) सब मोगोका भोगनेवाला 
हुँ ( अहम ) में ( सिद्धः ) सिड हूं तथा मैं ( वलवान्‌ ) बलिष्ठ 
हूं ( सुखी ) सप्रकार सुखी हे ( च ) और मैं ( आढ्यः ) 
घनादिसे सम्पन्न हू फिर में ( असिजनवान ) पुत्र, पौत्र, नाती, 
नौकर इत्यादिस युक्त कुलीन ( अस्मि ) हुं ( सया सहृशः ) 
मेरे समान ( अन्यः ) दूसरा ( कः ) कौन ( अस्ति ) है । फिरे 
( यक्ष्ये ) मैं यज्ञ करूंगा ( दास्यामि ) अपने वन्दीजनोंको तथा 
नटोंको दान दूंगा एवम्मरकारे ( सोदिष्ये ) यज्ञमें नटादिकोंको दान 
देकर हर्षित हाऊंगा ( इति अज्ञानविमोहिताः ) इस प्रकार अज्ञान 
से विसोहित ये असुरजन ( अनेकचित्तविश्वान्ताः ) नाना प्रकारके 
दष्ट संकल्पोंसे अममें पडेहुए डिच्तिप्तचित्तवाले ( मोहजालसमाइताः ) 
अज्ञानके जालमें फँसहुए ( कामभोगेषु प्रसक्ता; ) कामभोगोंमे पूणे 
प्रकार आसक्त रहतेहुए ( अशुचो ) सलसूवसे भरेहुए महा अशुद्ध 
( नरके ) वैतरणी इत्यादि नग्कमें ( पतन्ति ) जा गिरते हैं ॥ १३, 
१६४, १५, १६ ॥ 

भावार्थः इन असुरजनोंके भनमें आशा, तृष्णा और नाना 
प्रकारके सनोरथोसे किस प्रकार ओर ये किस प्रकार कासपरायण 
रहते हैं ! तथा .किस प्रकार ऋौधम रत रहते हैं? किस प्रकार अभि- 
मानमें डूबे रेहते हैं ? फिर इनका अन्तमें क्या दरड होता है? और 
कैसी दुगेति हाती है ! इन विषर्योको आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र शरं 
शलोकॉर्मे सपष्टरूपसे वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि [ इदमद्य मथा 


३३६० श्रीमद्बदीवा [ शरव्याऽ १६] 


लब्धमिदं प्राप्स्ये मनोरथम्‌ ] आज तो मैंने यह गो, 
हिरण्य, ग्राम इत्यादि नाना प्रकारकी संपत्तियांको प्राप्त करलिया है 
कलह फिर मैं अपने अन्य मनोरथोंको प्राप्त करूंगा । एवंप्रकार ये 
सूख नाना प्रकारके मनोरथोंको कहा करते हैं, कि [ इदमस्तीद- 
मपि मे भविष्यति पुनधनस्‌ ] इतना थन तो पहलेका उवाजन 
किया मेरे पास एकत्र ही हे परे यह जो मेरे पडोसत्ाले मोतीराम 
सेठक बैंक है उसका सारा घन मुझे प्राप्त होआवेगा और सेठ मूल 
'चन्दके कपडेका मिल भी कल मुझे मिलजावेगा । 

एवैप्रकार लोभरूप प्रेतके मरतकपर खेलतेहुए जब क्रोधका पिशाच 
भी शिरपर आचढता है तो विचारंने लगता है, कि [ असौ मया 
हतः शय्रुहंनिष्ये चापरानपि ] आज तो मैंने अपने वढे 
बुजय शत्रु तांतिया डाकूको मार डाला है फिर मैं वचे-बचाये सोरे 
शब्रुओंकी भी सार डालूगा एकको भी जीता न छोइूंगा किसीको 
फांसी दिलबा दूंगा किसीको खड्गसे दो टुकडे करे देगा, किसीओो 
शूली सिंचवा दूंगा, किसीको बमगोलोंसे उडादूंगा , किसीको तोपोंसे 
नाश करडालुंगा एवंप्रकार कोश्रवश होकर नाना प्रकारकी हत्याका 
सैकल्प-विकल्प करतेहुए जहां दो-चारपरे कुछ वल चलगया दो चार 
बड़े दुय शत्रुओंको नाश करडाला तहां मारे अभिमानके ऐसा स्स 
भने लगजाता है, कि [ इश्वरोऽहमहं भोगी सिद्बोऽहं वल- 
वान्‌ सुखी ] में ईश्वर हूं क्योंकि सैकडों मनुप्योंको अपने वशमें 
द्वाबकर पीसडालेनेका सामथ्यै रखता हूं जिसको चाहं जिल्लाऊं। जिसको 
चाह मारूं, जितके चाह राजा बनादूं, जिसको चाहूं रंक बनाद्रू, फिर भोगी 


श्लेक ॥ १३,१४,११,१६ ॥ श्रीमद्भगवद्रीता ` ३३६१. 


भी में ही हूं भोगकी सारी सामग्रियां वेश्या, मदिरा, नाच, रंग, नट, 
बाजीगर, भडेले, महल, कोठे, अटारी, तकिये, तोशक, पलंग, हाथी, 
घोडे, नालकी, पालकी, खच्चर, गदहे, ऊंट, कुत्ते, बकरी ओर बकरे 
सब मेरे पास हैं । सहसो वेश्याओंके मध्य रसिया बनाहुआ डोलता 
हुं मेरे अग २ में नाना प्रकारेके अगर, चन्दन, तेल, फुलेल लगाये 
जाते हँ, मेरे वर्खोमे शुलाब, खस, मोतिया, नरगिस, जूही 
श्रम्धर, मसाले इत्यादिकी सुगन्धसे सारी सभा सुगन्धित हाज़ाती 
है, मेरे सोगोंके सामने इन्द्र भी लज्जित है इतना ही नहीं, कि भोगी 
हूँ वरु भोगीके साथ २ सिद्ध भी हूँ क्योंकि जेसे राजा जनक भोगी 
और योगी थे तथा कृष्णचन्द्र भोगी ओर योगीश्वर भी कहलाते थे 
ऐसे में भी भोगी और सि हूँ उन ग्रोगियोंको जैसे अणिमादि 
अषप्टसिडियां ओर 8 ऋड्धियां वैरे रहती थीं इसी प्रकार वेश्यादि 
सिडियां और परख्री आदि ऋड्धियां सुके घेरे रेहती हैं किर इन 
सिडोंसे में क्रिसी प्रकार न्यून नहीं हू वरु इससे अधिक हूँ | फिर 
मैं बलवान भी हू सुकको बुछि-वल तथा शारीरिक वल भी पुर्णप्रकार 
प्राप्त है, मेरी बुद्धिके सामने बडे २ विद्वान्‌ मूखोके समान शिर झुकायै 
खडे रहले हैं, में चाई तो एक घक्केने आसमानतकका छत तोड़ डालूँ, 
सूय्ये और चन्द्रको . चुटकीसे मसल डालूं, ताराओंक्रो सिमेदकर मक्केके 
लावाके समान द्वांग्रेंसि चबा डालूं , अगरत्य ऋषिका- विन्ध्याचलका 
छठाना त्था रावणका कैलाशका उठाना तो किसीने देखा नहीं 
पर में चाई तो हिमाचलेको उठाकर उत्तरसे दक्षिण दिशाकी. लेजाऋर 
सुदं घोर. दूँ; भल्ला मेरै समान बलवामू कौन है ? फिर सुखी मी 
, ऐ२४ 


३३१२: श्रीमद्भगवद्गीता  ' [[श्रध्याण्र्‌१] 


मैं ही हुँ क्‍योंकि मैं नित्य घृत्त, दुध, मलाई तथा नाना प्रकारके 
पौष्टिक अन्नोंको खाकर ऐसा पुष्ट हारहा हूं, कि किसी प्रकारका रोग 
मेरे समीप नहीं आसकता इस कारण सुकसे बढकर सुखी कोन है? 


` फिर [ आढयोडमिजनवानस्मि कोऽन्योस्ति सदृशो ` 
मया ] भैं आढ्य हूं अर्थात पुष्कल धन मुभे प्राप्त है कुवेर 
जो घनका स्वामी कहलाता है वह भी मेरे सम्मुख एक रंकके सदश 
है इस कारण विश्वमात्रके लक्ष्मीपात्रोर्म में श्रेष्ठ हूं साक्षात लक्ष्मी 
मेरे आंगनमें सन्ध्या संतरे काडू दिया करती है | फिर में भ्रभि- 
जनवान हूं अर्थात कुलीन हुँ, उत्तमंबेशका हुँ तथा पुत्र, पोत्र, नाती, 
नौकर तथा पुष्कल परिवार मेरे सहायक हैं । जहां चलता हूं आगे 


पीछे मेरे कुटुम्बी सुके घेरे हुए चलते हैं, मेरे समान दुसरा कौन है! 
कोई भी नहीं । 


फिर [ यच्ये दास्यामि मोदिष्य इत्यज्ञानविमो- 

' हिता; ] मैं अपने पुत्र पौत्रादिका विवाहरूप यह अच्छे विद्वान 

दीक्षितोंकी बुलवाकर कराउंगा और उस यज्ञमें भांड, नाई, नर्तक, 

वेश्या, कत्थक इत्यादि याचकोंको यथेष्ट दान दुंगा । एवम्मकारे नतै- 

कोका नाच इत्यादि देखते हुए और उनको दान देते हुए अपने 
कुठुम्बियोंके साथ परम मोदको प्राप्त होउँगा | 

अब भगवान्‌ अजुनके प्रति कहते हैं, किये. असुरसम्पदावाले 

मूख एवम्पकार नाना-विध मनोरथोंको करतेहुए भज्ञानतासे मोहित 

मानों आकाशको मुहीमें बांधा चाहते हैं तथा अह्मासे भी जंहमपदको 


श्तो० ॥ १६३:१५,११,१ | श्रीमद्भगवद्गीता . ३९६३ 


छीनकर जझासनपर बैठ दूसरी सृष्टिकी. रचना किया चाहते हैं। अधिकं 
कहांतक कहूं अज्ञानताके समुद्रमें एवस्प्रकार ऊब-डूब होतेहुए अपने 
को घन्य-धन्य और. कृतकृत्य समकते हैं । जैसे शूकर कूकर मह्न-मूत् 
कें ढेरेको पाकर अपनेको बडा भाग्यवान्‌ धन्यःधन्य और कृतछूल 
समभते हैं ऐसे ये थासुरी सम्पदावाले मुख एवम्प्रकार अपनेको बड- 
भागी मानतेहुए [ अनेकचित्तविभ्रान्ता मोहजालसमों 
दताः ] जसे वातुल ( उच्माद्रोगसे पीडित ) तथा कठिन 
विसूचिका अथवा भूत प्रेतसे ग्रसेहुए तथा मद्य पीनेवाले मतवाले 
अक-बक बका करेते हैं ऐसे ये मूख असुरक्तम्पत्तिरूप बातरोग 
तथा उन्मादसे असित हाकरे मिथ्या बकबक लगाया करते. हैं, 
इनका चित्र तो नाना प्रकारके संकल्प-विकल्पोंस भराहुआ नाना 
प्रकारके अमोंमें पडा रहता हे इसी कारण भगवानूने इनको अनेक 
चित्तविश्रान्त कहा है। सच्चा सागेवा सच्चा धर्म तो इनको कमी सुझता 
नहीं पर जैसे कामलारोगवालेको सब वस्तु-तस्तु पीली-पीली भासती 
हैं ऐसे इन मूखोको सारा विश्व काममय भासता है एवम्प्रकार विविध 
विकल्पोसे अममें पडेहुए और अन्तःकरेणमे बहु प्रकारके मनोरथोंके 
प्रवेश करजानेके कारण एक. दूसरेकी पूति करनेम कभी २ विस्छृति 
होजानेसे विक्तिप्तचित्त हाकर आागे-पीछेका कुछ. सी घ्यानं नहीं 
त गाणे समान इधर-उधर भमते फिरते तथा मोहके जालमें 

घिरे र 

` फिर ये असुरवृन्द केसे हैं, कि [ प्रसक्ताः काम- 

. भोगेषु पतन्ति. नरकेऽशुचौ .] विषयके भोगों अहनिश पणेः 


३ ३६ Fl श्रीमद्धगवद्वीती - ˆ ` [ अंध्ये6 १६ ] 


प्रकार तनमनसे प्रसक्त रेहते हैं.) दिनरात जो कुछ अपनी बुडिंमानी 
को व्यय करते हैं इसी काम भेगकी . तयारीमै करते हैं नित्य नवीन रंग 
में रंगे रहते हैं।ये मुखे विषयके वन विहार करतेहुए मुगराजके 
समान निश्शंक फिरते हैं । कामभेगमे, इनको जाति, पांति, धम, 
अधमे, उगत अनुचित किसी प्रकारका विचार नहीं रहता । कोड हे 
अपने सम्बन्ध किसी प्रकारका लगाव उससे क्या न हा. पर जहां 
युवती षोडशी देखी और अपनी शय्याकी अधिकारिणी बनाली। अन्त 
में जाते-जाते इनकी क्या दशा होती है, कि कुष्ट, पक्षांघात, उपदेश 
इत्यादि रोगोंसे प्रर्त हा मरणके समय यमदूतोंके फन्दे पड यमदशडेसि 
पीटेजातेहुए मल, मूत्र, लार, कफ, रुधिर, मज्जा इत्यादि कश्मल 
पदार्थेसि- भरीहुयी वैतरणीमे डालदियेजाते हैं जहां अधिक दुःख पाते 
हैं और चिल्लाते हैं, कि हा! | ! वह काज क्यों न किया जो आजके 
दिन काम याता | इन ही आसुरी सम्पदावालेकि लिये भगवानने १८ 
नरकोंकी तथा अनगिनत कुण्डोंकी रचना करडाली * है जिनका वर्णन 
पहले होचुक्रा है ॥ १३, १४, १५, १६ ॥ ` 


इतना सुन अजुनने भगवानसे पूछा, कि हे करुणासागर ! 
रावण, कुम्मकर्ण इत्यादि राक्षस भी यज्ञोके संपादन करनेवाले 
हुए हैं तथा बर्तमान कालमें मी बहुतेरे आसुरी संपदावाले 
यज्ञ करतेहुए देखेजाते हैं फिर - इनको इन यज्ञोंका कुछ फल होगा 
वा नहीं'! इस मश्नके उततर मगवांन्‌ कहते हैं । 


होक ॥ १७ ॥ श्रीमद्धगवद्दीता - (३३६% 


मू ० आत्मसम्माविताः स्तेब्धाः धनमानमदान्विताः । 
यजन्ते नामयज्ञस्ते दम्भैनाविधिपूर्वकम्‌ ॥ १७॥ 
पदच्छेदः आत्मसम्भाविताः ( आत्मनैवात्मानं महान्तं 
भन्यन्ते ये ते । आस्मनैव पूज्यतां प्रापिता नत्वन्ये; ) स्तञ्धा; (अनञ्राः । - 
अविनीताः ) धनमानमदान्विताः ( धनेन यो मानो मदश्च ताभ्याः 
सन्विताः ) ते, वम्भेन ( धर्मध्वजिल्वस्थापनहेतुना ) नामयज्ञेः 
( नाममात्रेण यज्ञज्ञा येषां ते: ) अविभ्रिपूर्वकम्‌ ( विधिरहितम ) 
यजन्ते ( यज्ञान्‌ सम्पादयन्ति ) ॥ १७ ॥ र 


पदाथ:--- ( श्रात्मसभ्भाविताः ) अपने आप अपनेको 
श्रेष्ठ ओर महान माननेवाले ( स्तन्धाः ) नमूतासे रहित परम उद्दण्ड 
( घतमानमदान्विताः ) अधिक घनी होनेके कारण तिस धनके 
मान और घमण्डसे भरेहुए जो असुरसम्पदाशले मनुष्य हैं ( ते ) दें 
( दम्भेन ) केवल पाखण्ड करके अपनेको पूज्य बनानेकेलियें 
( नामयज्ञे: ) अपना नाम संसारमें प्रसिदध करेनेकेलिये यक्ञोंका नाम 
मात्र लेकर ( श्रविधिपूर्वकम ) श्रुति और रुठतिछी विषिसे रहित 
(यजन्ते ) उनका सम्पादन करते हैं ॥ १७॥ 


भावार्थ+-- अञ्जने जो भगवानसे पूछा है, कि इन असुर 
धुरुषोंमें मैंने बहुतोंको यज्ञ करते सुना हैं शोर देखा है इसका कुछ 
फल इनको होगा वा नहीं उसके उत्तरमें भगवान कहते हँ, किं 
[ आत्मसम्मांविताः स्तब्धाः धंनमानमेदान्विता; ] जो 
अपने आपको श्रेष्ठ माननेवाले हैं उईडतासे पर्णी हैं तथा मान और 


३११६ श्रीमद्भगवद्गीता : [ अध्याय (१.] 


मदसे युक्त हैं अर्थात. जो लोग. अपनेसे अपनी श्रेष्ठता चाहते हैं और 
अपने: मुँहसे अपनेको . महात्मा कहते हैं दूसरा कोई साधु वा गृह 
उनको श्रेष्ठ नहीं कहता अर्थात जो अपने मुह आप मियाँ मिटू बनते 
हैं तथा मारे घमंडके ऐसे फूले रहते हैं, कि-नमृताका तो नाम भी नहीं 
जानते हैं. नमता, विनय, कोमलता और सज्जनता जिनकी कठोरताको 
देख दूरे भागी हुई रहती हैं । 


अभिप्राय यह है, कि . जैसे पश्रतके . समीप .जाकरे कुठ . 
विनय वा प्रार्थना कीजिये वा कुछ मांगिये तो वह किसीका कुद 
सुनता ही नहीं न कुछ उत्तर देता हे इसी . प्रकार ये मुखेताके . 
मारे मूख कभी किसीका कुछ सुनते नहीं स्तब्ध रहते हैं मुहै फुलाये 
किसीकी ओर देखते नहीं फिर धनके मदसे फूले. रहते हैं. क्योंकि 
“ घन मदाय ” इस प्रसिद्ध वचनके अनुसार मूखोकेलिय धन केवल 

ही.का कारण है। ऐसे पुरुषोंके लिय..भगवांन कहते. है, 
[यजन्ते नामयज्ञैस्ते दम्भेनाविधिपूवकम्‌ ] थे असुर 
केवल नाममात्र यज्ञसे यजन करेते हैं | अर्थात्‌ ये ऐसे मूख होते है 
कि केवल भूठा यज्ञका नाम लेकर आसपासके लोगोंकों इकट्ठा कर 
यज्ञका नाम प्रसिंड करते हैं पर नतो यज्ञमें किसी प्रकारकी सामग्री 
रखते,. न विधिपूर्वक वेदी बनाते हैं, न -साकल्यशोधन करते हैं ' 
भूमिशोधन करते हैं, न. उस यज्ञमें आप बैठते हैं. और न. अपनी घर्मेप 
सनीको बिठालते हैं बिचारे आज्यपर भूठ-मुठ अपना प्रभाव जमाते 
इए बारबार: आज्ञा करते हैं,-क्रि - बाबाजी ! . शीघ्र समाप्त कीजिये 


लोक ॥ १८॥ श्रीमद्ठगवद्वीता - ३६६७` 


भूख लगगयी है, कचहरी जाना है यदि मुझसे भी आहुति फिकवांना 
हो तो मेरे हाथमें तिल यव देदीजिये मैं हवनकी आगमें फेकदूँ क्या 
अन्धेर है, कि ये असुरपुरुष कोट, बुट, हेट पहनेहुए आहुति डालते हैं ` 
इसी कारण इनका यज्ञ करना दम्मसे भरा है ओर विधिपूबैक नहीं 
कहा जासकता अविधिपूर्वक और नाममात्रके लिये है । इसीलिये रावण 
मेघनादादि राक्तासोंने जो युडमें विजय पानेकेल्िये यज्ञ आरम्भ किया 
था वह समाप्त भी न हुआ और न उसका कुछ फल ही हुआ॥ १७ ॥ 
इन असुर सम्पदावालोंका. यज्ञ इत्यादि करना नामयज्ञ कहला , 
करं अविविपूर्वक क्यों कहाजाता है? तिसके अन्य अनेक विशेष कारणों 
को भी भगवान, अगले शछोकमेंरपष्टरूपसे वणन करते हैं -- 
मू ० अहंकारं वलं दुर्प काम क्रोधं च संश्रिताः। 
ममात्मपरदेहेषु प्रद्विषंतोऽभ्येसूयक्ाः ॥ १८॥ 
पढेच्छेदः--- अहंकारेमु (अहमेव समैश्रष्ठ इति बुद्धि; तम । 
. वि्यानैरेवि्यमानेशच गुणेरारमन्यध्यारोपितैरात्मनो विशिष्टत्वाभिमान- 
मवि्याख्यं कष्टतमं सत्रेदोषाणां सर्वैनधैप्रवृतीनाँ च मूलम ) वलस 
( पराभिभवनिमित्त शरीरादि सामर्थ्यविशेषम ) दर्पम ( क्रस्त्रभाव- 
ताम । घर्मातिक्रमहेतुमन्तःकरेणाश्रयं दोषविशेषम्‌ ) कामस ( दृष्टा- 
इृष्टरूयादिविषयामिलाषम ) क्रोधम ( कामप्रतिघातजन्यतीवक्रोश~ 
वृत्तिविशेषमः ) च, संश्चिताः ( आश्रित्य वत्तमानाः ) आत्मपरवेहेषु : 
( असुरसम्पदुत्पन्नसदेहेषु तथान्यपुरुषाणां देहेषु ) माम ( चिदाभा- . 
सरूपेण वत्तमाने महेश्वरम. ) प्रद्विषन्तः ( मकर्षणहेषं कुवन्त: । 
भरुतिस्मृतिरूपभगवच्छासनातिवत्तित्व तढुक्तार्थानुष्ठानपराङ्मुखुत्वस्‌ भग- 


११६८ श्रीपदधगवद्वीता . ! अध्य;० १६] 


बदडेषस्त कुवैन्तम ) अभ्यसूयकाः ( सन्मागवत्तिनांगुणेषु दोषार 
पका; ) [ यजन्ते ]॥ १८॥ 
पदाथः ( अहेकारम्‌ ) दथा अमिमानको ( वलम ) 
मिथ्या सामथ्येकी ( दर्पम्‌ ) दषे अर्थात्‌ घभेके उल्लैघनरूप दोष 
विशेषको फिर ( कामम्‌ ) स्त्री इत्यादि विषयोको ( क्रोधम ) कामना 
पूर्ण न होनेसे मनके क्षोमविशेषको ( च ) भी. (संश्रिताः) आश्रय 
करेके ( आत्मपरदेहेषु ) अपने और परोयेके शरीरमें स्थित (माम) 
मुझ परमेश्वरसे ( प्रद्विबन्तः ) द्वेष करते इए जो ( अभ्यसूयकाः.) 
संन्मागके निन्दक हैं [ यजन्ते ] वे नामयज्ञक्रा सम्पादन काते हैं 
अर्थात ऐसे पुरुषोका यज्ञ सम्पादन करेना नाममात्रके लिये हैं ॥ १८॥ 
भावाथः-- अब श्रीगोलोकविहारी जगतूहितकारी थजुनके 
प्रति सपष्टरूपसे नामयज्ञ करनेत्राले असुरजनोंके यज्ञको अविभिपूर्वक 
करनेका अन्य कारण दिखलातहुए कहते हैं, कि [ अहङ्कारं ब्रलं. 
दर्प कामं क्रोधञ्च संश्रिताः ] अहंकार, बल, द, काम और 
क्रोधके आश्रय होकर ये असुरेज़न यज्ञादिका सम्पादन करते हैं। 
तात्य यह हे, कि इनको संसारम सबसे श्रेष्ठ कहुलानेकी अभिलाषा 
बंनी रहती है यदि कोई विद्वान्‌ , महातमा वा यथाथ घनी जो कर्शादि 
के समान दानादिमे मवीण हो वह. श्रेष्ठ कहलानेकी इच्छा रखे तो 
थोग्य भी होसकता है पर जो ऐसे विडान इत्यादि हैं ने चाहे - कैसे मी 
गुंगी क्यों न हों श्रेष्ठ कहलानेकी इच्छा नहीं करते संसार श्वय उन 
को श्रेष्ठ कहता है उनहीको महात्मा और सञ्जनकी पदवी मिलती हैं। 
... थे मूख जो असुरसस्पदार्मे उत्पन्न हैं बृथा विना किसी प्रकारके 


। रुख ६ १८६ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ३६६६. 


५ 


` गुणके अपनेको सवेश्रेष्ठ कहलानेकी इच्छा रखते हैं औरमारे यसिमानके 
अपनेको बडा कहते हैं सो भगवान पहले भी केह्याये हैं भरे इंन मृखोको 
आत्मसंभावितकी पदवी देथाये हैं इनकी उसी पद्वीको अधिक बढ़ाकर 
कहनेकेलिये पहले अहकारका कुत्सित आभूषण इनके गलेमें पहनाकर 
कहते हैं, कि ये केवल अहकारी ही नहीं हते वरु अहंकारके साथ अपने 
वृथा बेलको भी लगाते हैं अर्थात छोटे-मोटे बेचारे दीनदुखियाओं की दुःख 
देते हैं तथा पडो पके नम्र औरे सज्जनपुरुषोंक ऊपर अपना वल दिखलाकर 
उनकी एथ्वी उनकी सीमा दाबलिया करते हैं उनपर कुठे अभियोग लगाकर 
उनको द्रव्यद्वारा पीड़ा देकर अपने वशमे रेख उनसे अपनी बडाई करवाया 
चाहते हैं। जस अन्धकार रात्रिको अधिक अधेली करनेकेलिये कालाबादले 
घिरआावे तथां किसी कालीखपडीपरं: कालिखकी रेखा देदीजावे अथवा 
किसी कस्बलपर अलंकतराका रंग चढायाजावे ओर किसी हवशीके सुखपर 
काजल लपेट दिया जावे ऐसे ही इन'मूखोके अहँकारपर मानों मिथ्या 
का ही काला पुर्ट चढजाता है फिर तों दिन-रात इनका अभिसान एचम्भ- 
कार पुटपर पुट पाता हुआ अधिक बलवान होता हुआ मानों आकाश 
लगजाता है ।-- 
एवस्प्रकार वृथा अभिमान और मिथ्या वलके एकतर होनेंसे 
इनका दुपे भी बढ जाता है फिर तो मत पूछो सर्वप्रकारके. सन्मागोको 
रसातल पहुंचानेके लिये और घमका घर उजाड देनेकेलिये ये अपने 
ऋरेस्वभावको पूर्ण अवकाश देते हैं मानो अपने दपै रूप अथाह 
संमुद्रकी लहरोंमें घ्म और नीतिकी नौकाओंको बोर देते हैं । एवस्प्र- 
कार जब घर्मकी दृष्टि इनके दुपै रूप अन्धक्रारसे अघी हाजाती है तो 
४२५ 


३६७० श्रौनक्वगवद्वीता [ अभ्यास ११] 


इनको कामके मैदानमें चौगान खेलनेका अवसर मिलता है सिये 
लाड, प्यार, चुम्बन, आलिगनेम बिना रोक-टोक धून मचाते ह) 
यदि इनके कामकरी पूत्तिमें किसी अकारकी रुकावट सामने भागयी ते 
इनके हृदयमें “ कामाल्कोधोऽश्िजायते ”सगवानके इस बचनानु- 
सार क्रोधकी आग भडक उठती है फिरे तो मारे कोधके ये अपना मुह 
आप नोचने लगजाते हैं, अपनी दाढी आप खसोटेने लगजाते है, 
अपने दांतोंसे अपना होठ काटने लगजाते हैं, अपनी कलाई थपने 
हाथसे मरोडने लगजाते हैं थोर ग्रास लाल कर दांतोंको कटकटाते हुए 
कुत्तोंके समान भौंकने लगजाते हैं । 

अब भगवान्‌ कहते हैं, कि एवस्मकार अहिकार, वले, दे, काम. 
और कोषको थाश्रय करके ये असुरजन [ ससात्मपरदेहेषु प्रति" 
घन्तोऽभ्यसूयकाः ] जो गुणी पुरुषोके गुणकी ओर न देखकर 
उनकी निन्दा करते हैं जिनके दोनों नेत्र ऐसे फूटे हुए हैं, कि महा 
त्माओंके महत्व, विहानोंकी विहता, सञ्जनोंकी सज्जनता, भक्ते 
हृदयकी निर्भलता, वीरोंकी वीरता, घीरोंकी धीरता और विचारवानोंकी 
बुद्धिकी गस्मीरताकी थोर न देखकर सदा इनकी निन्दा करते रेहते 
हैं । परायेके गुणमें दोष आरोपण करनेका नाम अभ्यसुथा है तिस 
अभ्यसुया दोषसे ये असुरजन भरे रहते हैं ऊपरसे सम्सुखमें तो हँस- 
केर बडे लोपचोपकी बातें करते हैं पर पीछेमें किसीकी भी बिना 
निन्दा किये नहीं रहते ऐसे जो असुरजन हैं वे अपनी देहमें तथा 


परेकी देहमें चेतन्यरूपसे निवास करनेवाला ओ भें तिससे मी डेष 
करने लगजाते हैं । 


, शोक ॥ १६ ॥ श्रीमद्वगवड्वीता ३७६ 


| भगवानके ऐसा कहनेसे तात्पर्य यह है, कि वेद, उपनिषद्‌, 
स्मृति, पुरण इलादिमे जो मेरी आज्ञा है उसका उल्लंघनकर उसके 
किसी भी अंगको नहीं सानते यही मानों सुझसे डे करनाहे॥ १८ 


ऐसे अभ्यसूयको, अहकारियों, कामियों ओरे क्रोधियोंकी भगवान 
कया दुदेशा करेते हैं ? सो अगले शोक स्पष्टरूपसे दिखलाते हैं- 


यु०>- तानहं दिषतः क्रूराद्‌ संसारेषु नराधमान्‌ । 
क्तिपास्यजसमशुसानासुरीष्येव योनिषु ॥ १६ ॥ 
पदच्छेद:-- अहम्‌ ( सर्वकीफलदातेश्वर: ) तान 
( पूर्वोक्तान असुरजनाव सन्यागेप्रतिपक्षभूतान ) [ साधून सां च ] 
हिषतः (हेरै कुर्वतः) ऋरान्‌ ( भूतड्रोहकतैन [ हिसापरानू ) नराधसान 
( चाण्डाल्लान्‌ । थतिनिन्दितान्‌ ) अशुसान्‌ ( अभंगलान्‌ ) ससारिपु 
( जन्समृत्युसार्गेषु । नरकसंसरणमार्गेषु ) आसुरीषु ( अतिकरकर्म 
परासु व्याघ्रसर्पादिपुं) योनिषु, एव, अजस्रम्‌ ( सततम्‌ ) द्विपालि 
( पातयासि ) ॥ १६ ॥ 
` पृदार्थ:--- भगवान कहते हैं; कि ( भहम ) मैं ( तानू ) 
उन ( डितः ) सांधुओंसे-और सुझसे छेष करनेवाले ( क्ररान्‌ ) 
कर स्वभाव वाले ( बराधसान्‌) अधम नीचसे नीच ¢ आशु 
भान ) अमंगलस्वरूप असुरजनोंको ( सेलारयु ) नरक लेजानें 
वाले संस॒तिमार्गमं ( आखुशीबु ) अति ` कर कमै करनेवाली 
व्याम्न सर्पादियोंकी ( योनिषु ) योनिवोंमे -( एव ) निश्चय करके 


३३७२ | श्रीमद्भमवद्वीता .. [ मध्या" १६ | 


( अजसूस ) सववा ( क्षिपामि ) . फॅकदिया करताहूं अर्थात्‌ 
ऐसे पुरुषोंको निकृष्ट योनियोंमें डालदिया करता हूँ ॥ १६॥ | 

भावार्थः पूवेस भगवान जब असुरसम्पादावालोके लक्षण 
अर्जुनके मति वणन करचुके अर्थात उनकी नास्तिकता और क्रेता 
को दिखला चुके तब अज्जुनने भगवानसे यह पूछा था, कि भगवन ! ऐसे 
पुरुषोंको क्या कुछ दणड नहीं होता ? अजुनके उसी प्रश्नके उत्तर 
भगवान कहते हैं, कि [तानह द्विषतः कूरान्‌ संसारेषु नराधमान। 
क्षिपाम्यजस्नमशुमाचच ] मुझसे और साधुओंसे डेष करने 
वाले नीचातिनीच श्रमंगलस्वरूप तिन ` असुरंजनोंको में निकृष्ट 
योनियॉमें फेंकदिया करता हुँ । मैं जो व्रझलोकसे पातालं 
पर्थ्यन्तके देव, दनुज, नाग, किन्नर, पितर, मनुष्य, पशु, पत्नी, 
कीट इत्यादि जीवोंको उनके कर्मानुलारे फलोंका देनेवाला 
हैं सो इन असुरसम्पदावाले घमार्गवेः विरोधी वेदशास्त्रोंके निन्‍्दक 
नराधम साक्षात चारडालखरूप इन असुरजनोंको मैं बारबार 
संसारके मार्गम फेंकता रहता हूं । कैसे स्थानमै फेकता हू ? सो 
सुन ! [ आसुरीष्वेव योनिषु] अशुभ आसुरी योनियोंमें अर्थात्‌ 
इकर शुकर, व्यांध, सप, चाण्डाल इत्यादि योनियोंमें फेंकेता 
रहता हूं। ॒ | 

शंका-- भगवानूने जो असुनके अति ऐसा कहा, कि मैं. इस 
असुरसम्पदावाले करे अर अधमोंको महा घोर अशुभ आसुरी 
योनियोमे केंकदिया करता हे इससे ऐसा सिड होता है, कि भगवानमें 


श्लो०ग ॥ १६4 भीगद्भगद्गीता ३३०३ 


विषम-दृष्टि और निर्दयी होनेका दोष है फिरे भगवानुको समदर्शी औरे 
दयावान कहना केसे बने ! 
समाधान--- सुनो ! भगवान सदा निर्दोष हे उसमें ये दोष . 
कदापि नहीं लगसकते भगवान तो सबोपर समान ही दृष्टि रखता 
है पर जीवोंको अपने २ पाप पुण्य कमोके अनुसार ये विषम-फल 
मिलते हैं क्योंकि शुभ अशुभ कमोके बीजानुसार ही अकुर फूटता 
है फिर उसीके अनुसार आगे डाल, पात, फूल, फल, सब लगते 
हैं इसमें भगवानका कुछ भी दोष नहीं है कर्माके बीजका दोष है..! 
देखो ! मेघमाला एथ्वीपर सर्वेप्रकारके क्षेत्रोंम समानरूपसे जलकी 
दृष्टि करती है पर धानक़े बीजसे घान, गोधूमके चीजसे गोधूम, 
आमके बीजसे आम, महाकारीके बीजस महाकारी तथा धतूरेके बीज 
से घतूरा उपजता है इसमे मेघमालाके बरसानेवाले इन्द्रदेवका कुछ 
भी दोष नहीं है आमके फल स्वादु और असूतके समान मीठे 
हाते हे तथा महाकारी और धतूरेके फल तीते औरे विषैले होते हैं 
इसमें केवल बीजका ही भेद है ।न मेघमालाका दोष हे और न ध्थ्वीका 
दोष है ये दोनों समानरूपसे आम वा महाकारीके बृत्तको पुष्ट करते हैं । 
नो ! वेदान्तके कता महषि व्यासदेव अपने अह्मसूतम कहते है, 
कि “ वेषस्ये वे घृणयेन सापेक्षत्वाततथा हि दशयति »। 
आधै--- इश्वरमे विषमता वा निदैयता दोषकी प्राप्ति - नहीं है . 
क्योंकि वह रागददेषसे वा निदेयी होनेसे सृष्टिकी रचना नहीं -करता वरु 
` धरमौकी सापेत्ततासे ही सृष्टि करता हे अर्थात शुम.ओर अशुभकमोंके 
बीज जैसे लगते हैं उन ही के भनुसार.जीबोंको उत्पन्न करता है। 


¬ २७४ शीपड्रगवद्नीता [ अष्या० १६ ] 


यदि यह कहो, कि सबसे प्रथम जो सृष्टि हुई और जीवोंमे 
कोई सुखी, कोई दुःखी, कोई दयावान, बुद्धिमान और कोई निदैय, 
मूखे तथा दैवीसम्पदावाले देवगण भरे असुरसम्पदावाले असुरगण 
उत्पन्न हुए इनके कमंबीज कहां थे ? तो उत्तर यह है, कि यह 
सृष्टि अनादि है 'इसका किसी समय पहले पहल होना सिद्ध नहीं 
होता इसके अनादि होनेके विषय अह्मसुत्र कहता है, कि“ न कसे 
विभागादिति चेन्नानादिलात्‌ ”, ( ब्रह्म सु. अ० २ पा० १ सूर 
३५ ) अथे- ऐसा सत समको, कि शुभाशुभ कम इस सृष्टिविभेदके 
कारण नहीं हैं अवश्य कर्म ही इस सुष्टिमें दुःख, सुखादि विभेदके 
कारण हैं सो इनका किसी समय पहले पहल प्रादुर्भाव होना कभी 
सिद्ध नहीं होसकता क्योंकि ये कमबीज ' घटवीजन्यायसे ' अनादि हैं। 

मुख्य. अभिप्राय यह है, कि जैसे बीजसे बट और बटसे बीज 
होता है ऐसे .कृमसे ससार और संसारसे कम उत्पन्न होता चला 
आता है। 

लो और सुनो | जिस समय जरत्कार ऋषिने याज्ञवल्कयसे पूछा 
है उस समय यंज्ञब्रल्क्य कहते हैं, कि “ २२ पुण्यो ह वै एरायेन 
कर्मणा भवति पापं पापेनेति? (बहू अ० ३ आ> २ श्र० १३) ` 

अर्थ--- पुण्यकसौके करनेसे पुणयात्मा होकर जन्म पाता है और 
पापकमौके आचरणसे पापात्मा होकर उत्पन्न होता है । शक्रा मत करो ! 

शेकां--- परमात्मा तो परम दयालु, कृपासागर तथा क्षमाः 
सागर हे फिर वह इन दुष्टोंके, ऊपर दया करके इनसे पुग्यसाधन 
करवा कर इनके पार्पोका नाश क्यों नहीं करता ! 


श्जोक ॥:१६.॥ श्रीमद्भगवद्गीताः ३३७५ 


समाधान--- इसमें सन्देह नहीं है, कि परमात्मा सत्यसंकल्प 
है, जो चाहे करसकता है इन दुष्टोंके पापाका नाश करसकता है पर. 
उसने जो अपनी खिम नियम बना रेखा हे उस नियमका यदि बार-बार 
उल्लंघन कर तो न्यायकारी नहीं समका जावेगा पक्षपाती समभा 
जावेगा क्योंकि यदि वह बिना कारण एकका सी अपराध क्षमा करदेगा 
आर दूसरोंका न करेगा तो उसमें पत्लपातका दोष लगजावेगां इसलिये 
वह किसीका अपराध क्षमा नहीं करता। कसके नियमानुसार जीव 
नरक और स्वर्गको सोगते चले जारहे हैं और बार २ उनका जन्म 
मरण होता चला, जारहा है यही संसारका नियम है यह नियम टूट नहीं, 
सकता नियम टूट जावे तो सृष्टि क्षणमात्रके लिये सी स्थिर नहीं रहस- 
कती क्योंकि जब नियम न रहातो न्यायकारीकी भी आवश्यकता 
नहीं रहेंगी यह न्यायकारी तो नियमित धाराओंके ऊपर न्याय 
करता हे । फिर उस न्यायकारीका नियम यही हे, कि पापात्मा दुःख 
सोगे पुण्यात्मा छुख भोगे । 

इसलिये भगवान-कहते हैं, कि “ क्षिपाब्यजसूम ” अशुर 
सम्पत्ति वालोंको नरकमें फेंकदेता हूं अर्थाद मेरा नियमित किया हुआ: 
नियम ही मेरे द्वारा उनको नरकर्म फॅकवाता हे । शंका मत करो | ` 

शेका-- जब परमात्मा अपने नियमके ही बन्धनम रहता 
शर किसीका अपराध क्षमा नहीं करता तो उसे क्तमासागर और पतित 
पावन क्यों कहते हैं ? - 

समाधान-- वह सहाम्रयु अवश्य दामासागर और पतित. 
पावन हे यदि तुम सहतूनाह्मणोंको मारकरे सहसों साथुओंके आश्रस 


१३७६ श्रीमद्धगवढीता 'अध्याय १६ ] 


उजाडकर सहस्रो देवालयोंको तोडकर सारे वेदशाखकी आाज्ञाका उछ- 
घनकर एकवार' ' त्राहि नारायण | ” त्राहि माम ?? कहकर भगवतृके 
सम्मुख हे उनके चरणोंका आश्रय ले अपने अपराधोंकी च्मा मांगते 
हुए यों अतिज्ञा करो, कि हे नाथ ! अबसे मैं आपके चरणोंकी शरण न 
छोडूंगा अन्य न अन्य किसी प्रकारके पाखणडकी ओर मुख करूंगा 
भ्व मेरे अपराधोंको क्षमा करो तो इसमें तनक भी सन्देह नहीं है, 
कि वह आनन्दकन्द तुम्हारे ऐसे घोर पापोंको एकबारगी क्षमा करदेगा 
पर तुमको दृढ प्रतिज्ञा रखनी होगी, कि भगवन्जन और 
शुसकमोको छोड पापकी ओर आंखे उठाकरे भी मत देखो, सदा 
भगबत्‌ सम्मुख रहो फिर तों तुम्होर सारे पाप ऐसे भरम होजावँगे - 
जैसे रूईका पर्वत आगकी चिनगारीसे । इसी कारेण भगवान क्षमा- 
सागर और पतितपावन कहा जाता है । पर तुम इतना तो सदा स्मरण 
रखो, कि अश्‍्तक भगवत-सम्मुख न होगे और लौट २ कर पाप किया 
करोगे तबतक तो एक चींटीके मारनेके पापकी भी क्षमा न हेंगी। 
क्योंकि तबतक भगवानका नियम ही तुम्हारे उपर काम करता रहेगा । 
और सब छोड जज उसकी शरण आजाओमे और उसकी भक्ति करने- 
सगजाओगे तब तो तुम कैसे भी पूर्वके दुराचारी क्यों न हो केसे भी 
पतित क्यों न हो पावन कर ही दिये जाओगे । क्योंकि भगवान 
इसी गीताशाखर्मे अपने मुखसे पहले कहये हैं, कि“ अपि चेत्सु- 
दुराचारः ” ( देखो अध्याय ६ न्छो० ३० } . 

असुरसम्पदावाले कभी भूलकर भी भगवतसम्सुख नहीं 
हना चाहते इसलिये भगवततकृषा उनपर नहीं होती यदि वे सम्मुख 


श्लो० ॥१९॥ श्रीमद्धगदद्वीता ३३७७ 


हाजावे तो अवश्य भगवत्‌ जो सलसैकल्प है उनपरे दयाकर उनके 
अपगर्धोको दामा करेहीगा यही ६३ रे ३६ के अंकक समान 
सम्मुख और बिपुख होनेका भेद है । 
पश्न विसुख हेनेवालेके एक चींटी मारनेका अपराध भी न क्षमा 
हा थर सम्मुख हुएके सहसों वह्महत्याथोंके पाप क्षमा किये जावें तो क्या 
यह विषमदृष्टि भौरे पन्चपात नहीं है ? 
उत्तर--- विषमदृष्टि वा पक्षपात तब कहाजावेगा, कि जब एक सम्मुख 
आयेहुएका अपराध क्षमा हा और दूसर सम्मुख आये हुएका न हो सो ऐसा 
नहीं है चाहे सम्पूर्ण घह्मारडके जीव अनगिनत पापोंको कर भगवत्सम्मुख 
आज़ाबें तो दामासागर सबको समानदृष्टिसे उद्धार करदेगा पर विमुखोंमें 
एकका भी नहीं उद्धार हासकेगा इसलिये यह भी मानों भगवतके सब्‌ 
नियसोमिं एक नियम है, कि सम्मुख आये हुएका उद्धार तथा 
निस्तार रौर विमुखका सदा संहार ही हुआ करता है | गोस्वामी तुलसी” 
'दासंजी रामायशमें कहते हैं, क्रि “ सम्मुख होय जीव मोहि जब 
ही । कोटिजन्त्न अघ नाशों तब ही॥ कोटि विप्रवध लागे तेही | 
आवै शरण तजों नहि तेही ॥ ? 
यहां इस 'छोऊमें भगधावके कहनेका मुख्य अभिमाय यह है, 
कि असुरसम्पदावाले जो जन्मजन्मान्तरे सुकसे विमुख रहते हैं उनको 
मैं घोर आसुरी योनियोंमें डालदिदा करता है ॥ १६३) 
इतना सुन अजुनने पूछा, कि हे भगवन | ये जो श्रसुरसम्पदा- 
बाले प्राणी हैं वे अनेक जन्सोनें दुःख भोगनेके पश्चात्‌ कभी तो 
पुण्यके उद्य ड्वोनेसे शुभ गतिको मास होंगे ? यदि ऐसा नहीं है ती 
३२६ 


३६७८ श्रीमझगवेद्ीता | [ थध्या« १६] 


इनकी कैसी सति होती है । सो कृपाकर कहो इसके उत्तरमें भगवाच 
कहते ह~ न 
मू०-- आसुरी योनिमापन्ना मृढा जन्मनि जन्मनि। 
मामप्राप्यैव कोन्तेय ततो यान्त्यधमां गतिस॥ 
॥२०॥ 
पदच्छेद:--[ हे ] कौन्तेय ! ( कुन्तीपुत्राजुन ! ) मूढाः 
( अविवेकिनः । भसुरजना; ) जन्मनि ( उत्पत्तौ ) जन्मनि 
( उत्पत्ती ) आसुरीम ( नारकीम ) योनिम, आपक्नाः ( प्राप्ताः! 
प्रतिपन्नाः ) साम्‌ ( महेश्वरम ) अघराप्य ( अनासाद्य ) एव 
( निश्चयेन) ततः ( तस्मात ) भ्रषमाम्‌ ( पूवपृर्षनिक्ृष्टयोनितो- 
इतिकृष्टतमास कृमिकीटादिरूपाम ) गतिश्च ( दशास ) वान्ति 
( गच्छन्ति । माप्नुबन्ति ) ॥ २० ॥ 
पदार्थ; ( कौन्तेय ) हे अर्जुन! ये जो ( मूढाः ) 
असुरसम्पदावाले अज्ञानी हैं वे ( जन्मनि जन्मनि ) अत्येक जन्मे 
वारे-बार ( यासुरीस ) नरक लेजानेवाली राक्षसी ( योनिम्‌ ) 
योनिको ( आपज्ञाः ) प्रात होकर ( मास ) सुक महेश्वरेको 
( आध्राप्य ) न प्राप्तकर ( एवं ) निश्चय ( ततः) तहांसे 
( अधसाम ) नीचसे नीच ( गतिघ ) दशाको ( यान्ति) 
आप्त होते हैं ॥ २०॥ | | 
भावार्थः--- थर्जुनने जो भगवानसे पूछा है, कि ये असुर 
जन बारंबार नीच योनियोंम जन्म पाते हुए कहीं न कहीं आाकरं तो 


श्वी० ॥ ३०॥ भ्रीभद्वगवद्वीता | २३७६ 


एक ठिकाने लगते होंगे अर्थात कसी न कभी तो इस दुःखसे छूट- 
जाते होंगे? यदि नहीं छूरते हाँ तो फिर इनकी क्या गति होती है ? सो हे 
दयासागर! मुझसे दयाकरे कहो? इस प्रश्‍नके उत्तरम बनमालाधारी 
जगन्मंगलकारी मदनसुरारी कहते हैं, कि [ आसुरी योनिमापन्ना 
मूढा जन्मनि जन्मनि] ये जो अघुरसम्पदावाले मूर्ख हैं वे जन्म- 
जन्म आसुरी योनिको प्राप्त होते हुए [ मामप्राप्येव कौन्तेये! 
ततो यान्त्यधमां गतिस्‌ ] मुक महेश्वरकोनप्रात होकर हें अर्जन ! 
ये तहांसे अधमगतिको प्रास होते हैं। अर्थात निङ्कएसे निकृष्ट कूकरे, शूकर, 
कीट, कुमि इत्यादि योनियोंमें जा पडते हैं जहांसे उद्धार हाना दुरवर है । 

श्रीजगतहितकारी गो लोकविहारीके कहनेका मुख्य अभिधाय 
यह हे, कि यदि ऐसा प्राणी नीच योनिको चल चला तो जैसे 
आकाशसे नीचे मुह गिरनेवाला नीचे ही गिरता चलाजाता है फिरे 
उसे अपने सम्मलनेके निमित्त काई आधार नहीं मिल्न सकता गिरेला 


गिरता न जाने रसातलकी ओर कब तक भिरता चलाजाता है । इसी 
मकार जो मनुष्ययोनिसे अधमयोनिकी ओर गिरेने लगगया तो नीचसे 


नीच योनिम गिरता हीं चला जावेगा कहीं ठिकाना नहीं लगेगा । 
इसलिये हे मनुष्यो | यदि अपना कल्याण चाहते हो तो जबतक यह 
मनुष्ययोनि प्राप्त है तब ही तक आसुरीसम्पदाको धीरे २ खाग दैवी 
सम्पदाके पराप्त हानेका यत्न करले क्योंकि बडे भाग्यसे इस बार 
तुम्हारा पासा पडगया है केवल पौ पडनेकी देरी है पौ पडगया, कि 
तुम लाल होगये यदि न पडा तो फिर न जाने कहांसे कहां उलटे 
गिरते रेहागे । यह मतुष्ययोनि ही सवरोगको नाश करनेवाली - 


३३५० श्रीमद्गवद्दीता [ अध्या० १६ ] 


ओऔषधिके बनानेका यल हे यदि तुमने इस यत्नमें अपने रोगकी 
औषधि न बनाली तो फिर पीछे इस रोगसे निकलना कठिन होजा- 
वेगा क्योंकि मनुष्ययोनिक्रे अतिरिक्त किसी योनिम भी कुछ करनेको 
यह जीव समर्थ नहीं होता । किसी शारत्रवेत्ताने वहा हे, कि 
५ इहेव नरकब्याधेश्चिकित्सां न करोति यः । गला निरौषधं 
स्थान सरुजः किं करिष्यति । ? अर्थात्‌ जो माणी आसुरी सम्पदारूप - 
रोगसे छुटनेके लिये दैवी सम्पदारूप औषधिको इस मनुष्य-शरीरमे 
न करसका तो जहां औषधि नहीं बन सकती ऐसी निकृष्टयोनियोंमें 
जाकर क्या करसकता हैं ? 

इसी कारण भगवानके कहनेका अभिप्राय यह है, कि इसी शरीरे 
असुरसम्पदाको त्याग देवी सम्पदाके प्राप्त करनेका यत्न करो ॥ २०॥ 

इतना सुन अज्जुनने पूछा भगवन | इस आसुरी सम्पदाके 
अनेक अंग जो तुमने मुझे कह सुनाये इनसे वे कौनसे मुख्य अंग 
हैं जिनके परित्याग करनेसे प्राणीका यत्न देवी सम्पदाके प्राप्त करनेमें 
शीघ्र सिड होगा ? इस प्रश्नके उत्तरमे भगवान्‌ कहते हैं--- 
मु०- त्रिविध नरकस्येद द्वारं नाशनमात्मनः । 

कामः क्रोधस्तथा लोमस्तस्मादेतततरयं त्यजेत्‌. २१ 

पद्च्छेद्‌:--. कामः ( र्तर्यादिविषयामिलाषः ) कोषः 
(-कोप; ) तथा, लोभः (- अधिकतृष्णा ) इदम ( वक्ष्यमाणम ) 
त्मनः ( स्वस्य) नाशनम ( नाशकारकस्‌ ) नरकस्य ( नरक 
घाप्तेः ) तिविधम ( त्रिमकारम्‌ ) द्वारम ( प्रवेशमाग; ) तस्मात. 
एतत्‌, त्रयम्‌, त्यजेत्‌ ( वर्जयेत)॥ २३॥ 


श्लो० ॥ २१ ॥ औमद्भगवद्गीती ` ३५८१ 


पदार्थः- ( कामः ) स्त्री इल्ादिकी इच्छा ( कोधः ) 
क्रोध ( तथा ) ओर ( लोभः ) धनादिका लोम ( इदस ) ये 
( आत्मनः ) थपनेको ( नाशनम्‌) नाश करडालनिवाले ( नर- 
कस्य ) नरकके ( न्रिविधम ) तीन प्रकारके ( हारम्‌ ) हार हैं 
( तस्मात ) इसलिये ( एतत ) इन ( त्रयम्‌ ) तीनोंको 
( .त्यजेत ) त्यागदेवे ॥ २१ ॥ 
भावाथः-- कौसतुभधांरी यमुनापुलिनविहारी श्रीकृष्ण 
सुरारिने जो इस अध्यायके श्लोक ४ तथा ७ से १६ तक आसुरी 
सम्पदाके भिन्न अंगोंको अञ्चुनके प्रति कह सुनाये उन्हं सुन अजेनने 
प्रार्थना की, कि है आनन्दकन्द ! इन आसुरी सम्पदाके अंगोंको एक" 
चारगी फटिति त्यागदेनेको यदि कोई प्राणी अपनी अस्पाथु होनेके 
कारण समर्थ न होसके तो इनमें कौनसे मुख्य अंग हैं जिनके द्यागदेनेस 
मनुष्य शीघ्र दैवीं सम्पदामे प्रवेश करनेका अधिकारी होसकता हे ? सो 
कृपाकर कहो | इतना सुन श्रीदयासागर बोले | लिविध नर” 
कस्येदं द्वारं नाशनमात्मनः ] हे अजुन ! देख ! जितने आसुरी 
सम्पदाके अंग मैंने तुझसे अभी कहे हे उनमें तीन ही अग मुख्य हैं ये 
तीनों अपने आत्माके सवेसुखको नाश करनेवाले हैं। ये ही नरकके तीन 
मुख्य डार हैं । जितने अनर्थ हैं सबके मूल- ये ही तीन हैं नरकके नगर 
में जहां देखो तहां इन. तीनों महा पुरुषोंके नामके डेक बजरहे. हैं ये. 
चौराहेपर खडे होकरे करोडो जीवोंको दायें बाय कररहे हैं राज्य 
करनेके लिये इनको सम्पूर्ण नरकरूप देश मिलाहुआ है ये जेसां 
चाहे. कें । रौरव, कुम्मीपाक इत्यादि २८ सों नरक इनके २८ गढ. हैं 


१९८२ श्रीमद्गगवद्गीठा [ रध्य’ १९] 


और इनके राज्यमे इनकी प्रजाश्रोके खानपानके लिये ८६ घोरे कुण्ड हैं 
ब्रहबैवैपुराण प्रक्कतिखयडके २७ और २८ अध्यारयोमें इन ८६ कुण्डो 
का वणन कियागया है जिनमें वहूनिकुरड, विट्कुयड, मूत्रकुरड, 
श्लेप्मकुगड, तीक्णकुणड, विषकुण॒ड, भतप्ततेलकुण्ड, कुमिकुरड, 
सपैकुण्ड, शूलकुड, लालकुंड, कुम्मीपाककुंड, पांशुमोजनकुंड, धूमाः 

न्धकुण्ड, नागवेष्टनकुगड ये १५ पन्द्रह कुण्ड बडे भयंकर हैं अन्य 
सब कुंडोसे अधिक दुःखदायी हैं । 


अब यह पूछना चाहिये, कि वे तीनों महापुरुष कोन हैं ? जिनकी 
राजधानीमें ये कुण्ड शोभायमान होरहे हैं तो भगवान कहते हैं, 
| कामः कोधस्तथा ल्ोमेस्तस्मादेतत्त्रय त्यजेत्‌ ] काम, 
कोध और लोभ ये ही तीनों एक संग त्रिसन्धि तथा त्रिपुटी, बनाये 
हुए इन कुण्डोंपर शासन कररहे हैं ये ही तीनों स्वयं इन कुडोंके 
हारपर खडे हैं जब किसी असुरसम्पदावाले माणीको आते हुए देखते 
हैं झट फाटक खोल देते हैं । 


इस कारण भगवान कहते हैं, कि माणी इन तीनोंका याग 
करे इन ही तीनोंके द्यागनेसे अन्य आसुरी सम्पदाओंकां लाग आपसे 
आप होजावेगा और नरकोके डारके कपाट लगजावेंगे ! 

शैका-- काम, क्रोध और लोभके साथ मोह औरं अहँकारे 
भी तो हैं ये ही पांचों सर्वत्र असिड हैं और ये पाचों साथ-साथ रहते 
हैं तथा जहां कोई इन बिकारोंका वर्णन करता है तहां इन पाँचोंका 
नाम लेता है ये पांचों एकसे एक अधिक बलवान हैं - तथा नरकके 


श्वो. ॥२१॥ श्रीमद्गवदीता - ३३८६ 


मुख्य कारण हैं फिर भगवानने मोह और अहंकार इन दोनोंको- 

` छोड केवल तीन ही को बडाई क्यों दी ? अहुकारे-यौर मोह क्या 
इनसे न्युन हैं ? 

समाधान--- ये कामादि पाँचों विकार पांचों महाभूतोंसे उत्पन्न 
हैं । आकाशसे अहंकार, वायुसे लोभ, अञ्चिसे क्रोध, जलसे कोम 
तथा एथ्बीसे मोह । तहां इन पांचों महाभूतोंमें आकाश थर एथ्वी- 
तल पंगु हैं क्‍योंकि ये स्थिर हैं एक रथानसे दूसरे स्थानको गमन 
करनेकी शक्ति इनमें नहीं हे और शेष वायु, अभि और जल चल्ल 
'हे इस कारण इन तीनोंसे उत्पन्न जो काम, कोध और लोभ थे तीनों 
अपने अत्राहमें जीवोंको ऐसे घसीट लेते हैं जैसे समुद्रकी लहरे 
प्रवाहमें पडेहुए जीवोंको । ये तीनों बीर भागे २ चलते हैं क्‍योंकि 
इनकी चाल तीव है और इन तीनोंके पीछे २ अहेकार और मोह 
दोनों भाई बेचारे बिन पावके इनकी भुजा पकडे चलते हैं इसी 
कारण भगवानने इन तीनोंक आसुरीसम्पदाके मुख्य अंगोंमें गणना 
की और शेष दोरनोंको पिछले अंगोंमें रखा इन तीनोंके मुख्य होनेमें 
तनक भी सन्देह नहीं है । शका मत करो ! 

बुडिमानको चाहिये, कि बडी सावधानताके साथ जहांतक शीघ्र 
सम्भव हो इनके लागनेका यत्न करे जिससे दैवी सम्पदाके ग्रहण करनेका 
अवकाश मिले ॥ २१ ॥ 

इन तीनोंके सागदेनेसे कौनसा फल प्राप्त होता है ? सो भगवान: 
अगले न्छोकमें कहते हैं । 


१३८१ श्रीमद्भगवद्गीता . [अध्या ११] 


मु०-- एतैविभुक्तः कौन्तेय तमोद्दारैस्रिमिनर: । 
श्राचरत्यात्मनः श्रेयस्ततो याति परां गतिम्न॥ 
- ॥२२॥ 
पदच्छेदः [हे ] कोन्तेय ! ( कुन्तीपुत्र जुन ! ) एतेः 
(पूर्वोक्तैः ) त्रिभिः ( त्रिसङ्ख्याकेः कामादिमिः ) तमोहारे; (नर- 
कम्रवेशमाी; । दुःखमोहात्मकरय हारभूतेः ) विसुक्तः, नरः ( पुरुषः) 
अत्मनः ( स्वरय ) श्रयः ( कल्याणम । भगवदाराघनादि यडितं 
वेद्बोधितम ) आचरति ( अनुतिष्ठति ) ततः ( तस्माच्छेष्ठाचरणात ) 
पराम्‌ ( श्रेष्ठाम्‌ ) गतिम्‌ ( मोत्षाख्यां पदवीस.) याति ( गच्छति । 
माप्नोति ) ॥ २२ ॥ 
पदाथ:-- ( कोन्तेय ! ) हैं फुन्तीका पुत्र अज्जु ! 
{ पतेः ) ये जो उपर कथन क्रिये हुए ( ब्रिभिः ) तीनों ( तमो 
द्वारैः ) नरकके मार्गम प्रवेश करानेवाले जो डार हैं तिनसे (विसुक्तः) 
छुरा हुआ ( नरः ) मनुष्य ( आसन; ) अपने ( श्रयः ) कल्या” 
णके लिये ( आचरति ) आचरण करता है ( ततः ) तिससे 
( पराम्‌ ) परमश्रेष्ठ सर्वोत्तम ( गतिम्‌ ) गतिको ( याति ) प्राप्त 
होता है अर्थात मोक्त लाभ करता हे ॥ २२ ॥ 
भावार्थः-- अब बृष्णिवेशप्रदीप श्रीदेवकीनन्दन भव-. 
तापरभयभंजनने जो पहले यह आज्ञा दी है, कि “ तस्मादेतत्तर्य 
स्यजेत ” जो प्राणी आासुरीसम्पदाको त्याग दैवीसम्पदाको ग्रहण करनेकी 
इच्छा रखते हैं उनको चाहिये, कि काम, कध भौर लोम इन तीनों 
नरेक लेजानेवाले विकारोंका त्याग करेबे | आगे चलकर उन त्याग 


सलोक ॥ २९९ ॥ आमद्रगवद्धीता ३६८५९ 


करेनेवांलोंकी क्या गति हाती हैं ? उसे वणन करतेहुए कहते हैं, कि 
[ एतेविडुक्तः कोम्तेये तमोद्वारेस्प्रिमिनिर: ] हे अजुन ! जो 
मनुष्य काम, कोष और लोभ इन तीनों नरके डारोंमे छुटगया है अर्थात्‌ 
- जिसके शरीर और मनसे इन तीनों विकारों निवृत्ति होगयी है कमी 
भूलकर भी किसी परस्त्री इत्यादि विषयोंका संग नहीं करता तथा रुष्ट हो 
किसीपर क्रोध नहीं करता, किसीकी हानि नहीं चाहता किसीके 
अनिष्ट करेनेस तत्पर नहीं होता सर्वकार अपनेको इन विकारोंसे 
बचाये हुए रहता है तथा जो कभी किसीकी घनसम्पत्तिकी ओर आंख 
उठाकर सी नहीं देखता अर्थात्‌ इन विकारोसे बचाहुआ जो [ आच- 
रत्यात्मन: श्रेयः ततो याति परां गतिम ] अपने कल्याण्‌- 
निमित्त शुद्ध आचरण करता रेहता है जिसके हारा वह उत्तम 
गतिको प्राप्त होता है अर्थात्‌ शम, सन्तोष, सत्छैग, विचार इत्यादिये 
अपना समय बिताता है तथा सत्य, अस्तेय, बझचय्यै इत्यादिस दढ 
निष्ठा रखता है, अपने वर्णाश्रमधमेका पालन यथाविधि करता हुआ 
सन्ध्या, गायत्री इत्यादि शुभकर्मोम लीन रहता है संसारेको मिथ्या 
जान त्याग, संन्यास इत्यादि ग्रह करेता है मौन, कच्छू इत्यादि 
तप थौरे ब्रतका पालन करता है एवस्प्रकार अपने कल्याणके करेने 
वाले नाना प्रकारके आचरणोंको जो सम्पादन करता है सो “ ततो 
याति परां गतिप्त्‌ ” ऐसे आचरेणॉके करनसे परसगतिको प्राप्त 
होता है अर्थात संतारसे मुक्त हो निर्वाशपदको प्राप्त करलेता है । 

तिवेकियोंकों चाडिये, कि आप सी शुद्ध आचरेणोका साधन करें 
ओर अपने स्त्री, पुग्न, पौत्र, बॉन्थव, पुरजन, परिजन तंथा अपने 

8२७ हि - 


३६८६ शीमद्धगवद्वीतर [ ऋष्वा १६.] 


दृष्ट मित्रोंको मी यही उपदेश करें, कि वे काम, कोधादि शब्रुओंसे 
बचकर पारेलौकिक-कल्याण-निमित्त तथो भगवतस्वरूपकी प्राप्ति 
निमित्त गुरुडारा शुभाचरेणोंकी शिक्षा ले उनका सम्पादन करते रहें । 

भावानने जो अर्जुनको ' कौन्तेय ? कहकर पुकारा इसका यही 
भाव हे, कि है अर्जुन ! कुन्तीका पुत्र होनेसे तू तो साक्षात देवी 
सम्पदावाला है तेरे शरीरमं आसुरी सम्पदाका पवेश नहीं है इसलिये 
तु किसी प्रकारकी चिन्ता मत कर । 

इम शलोकमें भगवानने जो "नर शब्दका उच्चारण किया इसका 
कारण यहहै, कि जो मनुष्य उक्त तीनों विक्रारोंक साथ अन्य 


विकारोंका त्यागकर वेदशारत्रकी आज्ञानुसार अपने कल्याथार्थ शुमा" 
चरणोंका अएस्म करता है वही यथार्थमे नर है नरयोनिभे उसीका जन्म 


लेना सफल है परे जो ऐसा नहीं करता वह नर नहीं हे पशु है ॥२२ 
इतना सुन अजुनने पूछा भगवन | जो नर कहलाकर वेद 
शास्त्रोके कथन्‌ किये हुए मार्गपरे न चलकर किसी दूसरे मागसे 
चलता है अथवा मनमाने मागैसे अपने कल्याणका साधन करता है तो 
उसकी क्रिया सिङ होगी वा नहीं ? इतना सुन भगवान बोले-- ' 
मृ०-- यः शास्त्रविधिसुत्सुज्य वर्तते कामचारतः। 
त स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥२३ 
पद्च्छेदः--- यः (पुरुषः ) शास्त्रविधिस ( शास्रेण कतेव्य- 
तया उपदिष्टे श्रेयोदुछानम ) उत्खज्य ( खक्खा,। विहाय ) कामचारतः 
( यथेच्छ । स्वेच्छानुसारतः ) वरते ( आचरते ) सः, सिद्धिस्‌ 
( पुरुषायप्राप्तियोग्यतामन्तम्करणशुरिम । तलज्ञानम ) न, श्वाः 


श्वी० ॥ २३ ॥ श्रीमद्धगवझैना ३६६७- 


प्नोति ( पराप्नोति ) सुखस्‌ ( आनन्दवृत्तिविशेषम ) न[ अत्राप्नोतिं ]: 
परास्‌ ( श्रेष्ठाम ) गतिम, न [ अवाप्नोति | ॥ २३॥ 

पदार्थे:-- ( यः ) जो नर (शास्त्रविधिस ) शास्त्रकी विधिको 
( उत्सुज्य ) लागकर ( कामचारत; ) अपनी इच्छाके अनुसार 
( वत्तेते ) किसी आचरण वत्षमान होता है ( सः ) सों नरे, 
( सिद्धिप्र ) सिडिको ( न ) नहीं ( अवाप्नोति ) प्राप्त करस- 
कता है तथा ( सुखम ) लौकिक पारलौकिक किसी अकारके सुखको 
(न ) नहीं [ अवाप्नोति ] पासकता है और ( परांगतिप ) जो 
अत्यन्त उत्कृष्टगति मोक्ष वा भगवत्स्वरूपं तिसको भी (न) [ अवांर 
प्नोति ] नहीं प्राप्त करसकता हे ॥ २३ ॥ 

भावार्थ:-- अर्जुनने जो सगवानसे यह पूछा है, कि जो 
आणी शास्त्रानुसार अपने कल्याणका साधन न करे अपनी इच्छानुसारं 
मनमाने व्यवहारोंको अपना कल्याण समझकर करे तो उसकी 
सिद्धि हासकती है वा नहीं १. इसके उत्तरमें भगवान कहते हैं, कि 
[ यः शास्त्रविधिसुत्सृज्य वर्त्तते कामचारतः ] जो मनुष्यं 
शास्रोमें कहीहुईं रीतिको छोड अपने कल्योणनिमित्त मनमाना आचरण 
करता है उसका क्या परिणाम होता हे? सो सुन | अर्थात्‌ किसी गुरुसे 
शास्त्रोंकी शिक्षा न पाकर अपनेको बुद्धिमान समझ अपने मतानुसार जो 
आचरण करता हे जैसे इन दिनों अनेक मतमतान्तरवाले अपना 
कपोलकल्पितमत बनाकर आलस्यवश धर्मके आचरणोंको मनमाना बनालेते 
हैं जैसी इच्छा हती है वैसा ही आचरण अपना धभ समक लेते हैं । 
मक्ष देखा जाता है, कि इस कलिमें कामकी अधिकतासे अपने 


१३८८ त्रीमद्सवदीता ` [ चब्या० १६]: 


शरीरमें बढेहुए कामदेवकी शान्तिके निमित्त जिसी-तिसी नीच जातिकी 
कन्याथोंको रूपवती देखकर विवाह लेते हैं और वर्णसकरोंकि उत्पन्न कर” 
नेका दोष न समककर गड़बडकज्का उत्पन्न करनेकी संम्मति निका- 
जते हैं जिस कारण आप भी नष्ट होते हैं और दूसरोंको मी नष्ट करते 
हैं इसी प्रकारके आचरणोंको “ कापचारतः ” कहते हैं 

सुख्य अभिमाय यह है, कि कामातुरोंने मिथ्या थ्राचरणोंको 
अपनी बुडिमानीका आचरण समक . रखा है और जों कोई इनसे 
इस विषयमें कुछ कहे तो साच्यात वृहर्पतिके समान शाखाथै करेनेको 
तयार होजाते हैं । _ 

प्रिय पाठको ! इन दिनों एक दो आचरण मनमाने हों तो उन 
पर कुछ कहा जावे जहां सहसों मनसाने आचरण होटलोंमें खाना, 
मद्यपीना, विचाररहित मांसोंका आहारे करना, सब जाति कुजाति, 
यवन, कसाई, ईसाई इत्यादिके हाथका भोजन करलेना, धर्मपलीसे 
-. आटा पिसवाना बुढी सासे घरके जूठे पान्नोंका मलंबाना और वेश्या- 
ओंको कोमल शस्यापर सुलाना, बछिया और गोका पालन, पोषण 
छोड कुत्तोंको प्रेमपूर्वक पालना; प्रातःकाल सन्ध्या, पूजन, हवन 
इत्यादि छोड वन उपवनकी ओर जाना, निरपराध जीबोंकी हिंसा रेत 
रहना, कहांतक कहूं सहसों शाख्रेहित आचरण इस प्रकार फैल 
गये, कि अझदेवके रोके सी नहीं रुकते इसलिये उनके विषय भगवान 
कहते हैं, कि न स सिद्विमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम] 
ऐसा मिथ्या आचरण करनेवाला किसी प्रकार भी कर्मोकी सिडिको अर्थात 
क््मोकी सिद्धि जो अन्तःकरणकी शुद्धि है उसे लाभ नहीं करसकता जब 


श्लोकं ॥ २३४ ` भ्रीमडगवद्वीतो . १३८६ 


अन्तःकरणकी शुद्धि ही लाभ न हुई तो आगे चलकर उपांसनाम उसके 
चित्तका प्रवेश ही नहीं हागा। क्योंकि बिना अन्तःकरणं शुरू हुए प्राणी 
उपासनाका अधिकारी ही नहीं होसकता जब उपासनाहीका अधिकार प्राप्त 
न हुआ तो एकाग्रता कमी लाम नहीं हासकती जब मनकी एकाग्रता ही - 
प्राप्त न हुई तो ज्ञानका प्राप्त हाना दुस्तर हे । 
मुख्य अभिप्राय यह है, कि बिना शाख्रविहित आचरण किये 
कर्म, उपांसना योर ज्ञान तीनोंम किसी तत्वका लाभ नहीं हासकेता एव- 
सरकार जब उपर्युक्त तत्वोंका लाभ हुआ तब इस नर-शरीरधारीको 
ने इस लोकसं किसी मकारका सुख लाभ हाता हैन परलोकमें स्वगैक्रा 
सुख लाभ होसकता है औरे न उसकी शरेष्ठ गति होसकती है । पमाण 
श्रुतिः- “ ॐ नाविरतो दुश्चरितान्नाशान्तो नासमाहितः। नागा" 
न्तमनसो वापि प्रजञानेनेनमाप्डुयात्‌ ” ( कठो० अ० १ वल्ली २ 
( श्र २३) 
अथ-- जो कोई प्राणी इस आत्मज्ञानको अर्थात्‌ अपने आत्मा 

के कल्याणनिमित्त इसके पूर्णतत्वको प्राप्त करनेकी इच्छा करे पर वह 
शास्रविहित कमोसे रेहित हो तो श्रुति कहती है, कि शाख्नविहित 
कमोसे अविरत हेनेसे वह शान्तिको प्राप्त न होकर अशान्त .रेहेगा 
जब अशान्त रेहा तो ऐसे अशान्तचित्त रहनेसे वह समाहितचित्त 
नहीं हासकता । श्रुतिका सुख्य अभिमाय यह है, कि शा्जविहित' 
कमौके न करनेसे, दुष्टाचरणोके नहीं त्यागनेसे यह मनुष्य अपने 
कल्याण केरनेवाली परमगतिको नहीं प्राप्त करसकता । फिर कैसे प्राप्त 
करेगा ! तो कहते है, कि “ प्ज्ञानेनैनसाप्ुयात ” भज्ञानसे अर्थात 


३३६० थमद्धगवद्वीता ` [अध्या १६] 


अपने आचार्यले शाख्रविहित कर्मोके ज्ञानको आप्तकर अपनी परम- -- 
गति जो आत्मपद तिसे प्राप्त करेगा ॥ २३ ॥ 
इसी कारण नरशरीरघारियोंको क्या करना उचित है ? सो अगले 
न्लोकमें उपदेश करते हुए श्री्ानन्दकन्द बजचन्द इस अध्यायको 
समाप्त करेते हैं । | 
मृ०-- तस्माच्छाखं प्रमाणन्ते कार्याकार्यव्यवस्थितो । 
ज्ञात्वा शाखविधानोक्तं कमकतुमिहाईसि ॥ २४ 
पदच्छेद:--- तस्मात ( अतः ) ते ( तब ) कार्याकार्य-. ` 
व्यवस्थितौ ( कर्तव्याकतैब्यव्यवस्थायाम ) शाख्रम, प्रमारणस, इह 
( कर्माधिकारभूमौ ) शाखविधानोक्तम्‌ ( इदं कतंव्यमिद न कतेव्यमिति 
शासने बैदिकलिंगादिपदेनोक्तम्‌ ) कमे ( - शाख्रोपदिष्टाचरणम्‌ ) 
ज्ञात्वा ( बुद्ध्या ) कर्तुस, अहँसि ( योग्योऽसि ) ॥ २४ ॥ 
पदार्थः~ (तस्मात्‌) इसी कारण (ते ) तेरेलिये ( कार्य्या- 
काय्येव्यवस्थिती ) कतव्य और अकतेव्य अर्थात विधि गौर 
निषेधकी व्यवस्थामें शाख्जम ) शाख ही ( प्रमाणम्‌ ) ममाण है 
इसलिये ( इह ) इस कमेकी अधिकारसूमिमें ( शाख्नबिधानो-. 
क्तम्‌ ) शाखके कहेहुए विधानके अनुसार ( कमे) कमको ( ज्ञात्वा) | 
युरुसे जान कर हे गरजु ! तू ( कलुम ) करनेको ( असि. } 
योग्य है ॥ २४॥ र | 
भावार्थः श्रीसन्िदानन्द आनन्दकन्दने पूर्वःछोकर्म कहा 
है, कि जो नरे, शाखकी विधिके अनुसार कम जुही करता उसे लौकिक 
वा परलोकिक किसी प्रकारका भी. सुख नहीं मात होता भनेक नीच 


कोण ॥ ३१ ॥ श्रीमद्वगवट्रीता ३३६९ 


` थोनियोमिं जन्म जन्मान्तरे भटकना पडता है उसी अपने उपदेशको 
अजुनके हृदयमें दृढ करनेके लिये कहते हैं, कि हे अजुन |[ तस्मा- 
च्छास्त्रे प्रमाणन्ते कार्य्याकाय्यंव्यवस्थितौ ] इसी कारण 
तेरे लिये भी शास्त्र ही प्रमाण है अर्थात शाखमें जो विधि. 
निषेध जनानेके लिये कतैब्य और अकतेव्यके विषय पूर्ण प्रकार 
व्यवस्था कीहुई हैं अर्थात लौकिक, पारेलोकिक,आत्मिक, शारीरिक,सामो- 
' जिक, राजनैतिक इत्यादि सवैप्रकारके विषयोंके नियम उचितरीतिसे कथन 
किये हुए हैं जिनके प्रतिपालन करनेसे रंक चक्रवत्ती होसकता है और मह“ 
* मूर्ख पूर्णविह।न बनजाता है। इस लोकमे नाना प्रकारके आनन्द भोगता- 
' हुआ परलोकसुख लाभ करे मगवत्खरूपमे मिल सकता है । यह केवल 
शास्त्र ही है जिसके मीतर सोरे संसारकी क्रियाएं भरी हुई हैं कहांतक 
कहूं स्वये श्रीनारायण जगदीश्वरने अपने श्वाससे वेदादि सवेविद्या- 
“आको संमारके कल्याणनिमित्त मकट करदिया है । इन सवैप्रकारकी 
विद्यार्थोको महषिगण अध्ययनकर आप तरे हुँ और संसारको तारो है ॥ 

इसी कारण भगवान कहते हैं, कि कार्य और अकार्य अर्थात कयाः 
करना और क्या न करना ? इस विषयमै हे अजुन ! शाख ही तेरे लिये 
' प्रमाण है इसलिये तू [ ज्ञात्वाशास्त्रविधानोक्तं कम कत्तु 
' मिहाहेसि ] सब शाखाको गुरुद्वारा जान इनमें जिस प्रकार कमक 
विधान कियाहुआ है तदबुसार ही तू कमे करनेके योग्य हे 
देख | तू चत्रियवंशशिरोमणि है इसलिये. तेरे लिये युड-घर्मकाः 
सम्पादन करना शास्त्र विहित परम घर्म. है अतएव सब शुकाओंके 
छोड तू -युद्धमें तत्पर होजा | 


६३९९ धीमद्वगवद्ीता [ अध्याय १६ ] 


शका-- मत्यक्ष देखनेमें आता है, कि शाखोमे नानां प्रकारके 
विरोध हैं मिन्न-मिन्न ऋषियोंने भिन्न-भिन्न प्रकारकी सम्मति दी है एक 
. कुछ करता है दूसरा कुछ करता है, इसलिये मलुष्योंके चित्तमें यह 
, द्विविधा उन्न हाआती हैं और विचारने लगजाता है, कि किस करूं, 
किसे न करूं यदि सैकडो गाडी ग्रन्थ पढजावे तो भी इसका निय 
हाना कठिन है वरु ऐसा देखाजाता है, क्रि जितना अधिक पढतेजाओ 
उतनी ही अधिक शेकाऐं उत्पन्न हाती जावे फिर इसका फल ऐसा होता 
है, कि मनुष्य पढते-पढते नारितक-हाजाता हे ओर यही कारण हे जिप्तके 
हारा इस कालमें नाना प्रकारके मतभेद प्रकट होचाये हैं । इमलिये . 
शास्त्रेके चचनकी ओर क्यों देखना ! मगवानने जो यहां शाखविधिके 
विषय आज्ञा दी सो किस शास्रविधिके अनुसार आचरण करना कहा है! 
समसाधान--- ऐसी शका मतकर ! शास्त्रमं तनक भी विरोध नहीं 
है जो लोग सच्चे बुद्धिमान हरिभक्त भगवतरवरूपमें निष्ठा रखनेवाले 
'आत्मविद्यारडित गुरुलोगोंके पास जाकर विद्या पढते हैं वे पूर्णप्रकार 
शास्त्रॉके भर्मको नहीं समकते हैं इसी बेसमफीके कारण मतमतान्तरामं 
भेद पडरहा है । जिसको तुम विरोध कहरहें हो सो बिरोध नहीं है 
बिकल्प है तथा देश, काल, पात्र और अवस्थाके सेइसे ऋषियोंने बहुतसे 
कोके भेद रखे हैं जो लोग अह्मनिष्ठ और श्रोत्रिय गुरुके बिना अपनी 
बुडिसे पढकर कर्मकी सिद्धि करना चाहते हैं पर सिद्धि न हानेसे शाखोंमे 
-दोष निकालते हैं यदि ने उस शाख्रके मर्मजाननेत्रालोंके समीप ज़ाकर यथाथ 
रीतिसे सीख तो कहीं कुछ विरोध नहीं दीलेगा और उनकी सब कियाएँ 
भी सिड होजाबंगी । 


i 


श्लोक ॥ २४॥। ` थ्रीमद्वगवद्वीता- हि 


कमौके मर्म न. ज़ाननेके कारण सिद्धि लाम न होनेपर एक डडोन्ते 
दियाजाता है सुनो ! ड 
` कोई मनुष्य स्वर्ण बनानेके लोभसे रसायन शाख्रकी एंक पुस्तक 


. हाटसे मोललाकर उसमें खणे बनानेकी रोति देखकरे स्तरण बनाने लेगा 


'एवस्प्रकार रसायनिक पुटोंके हारा ही जब पात्ररेस तयारं होकर पीलें 
रंगकाघातु रशर्शत्ररूप बनगया केवल स्॒णके समान उसको कठिन 
करदेना शेष रहगया तहां उस अन्धमें लिखा हुआ था, कि नीबूका रस 
डालदेनेसे तरलद्रव्य कठिन होकर ठीक स्वश्‌ बनजावेगा ।, उस मनुष्यने 
एक नीबू. लेकर हुरीसे काटकर उसका रस जैसे उस पात्रमे दिया, किः 
सारा रस मिट्टीका स्वरूप होगयाअब वह मनुष्य मारे क्रोधके अत्थकर्ताको 
गालियां देने लगा संयोगवश ज़िस पुरुषका यह प्रस्थ बनाया हुआ था 
वह भी उसी मागे होकर निकल्ला लो देखा, कि एक मनुष्य उसका नाम्‌ 
लेलेकर गालियां बकरहा है उसके समीप जाकर उसने पूछात्तो उसने 
याली देनेका कारण कह सुनाया पश्चात्‌ रसक्रियाके जानन वालेन 
कहा, कि भाई ! एकबार मेरे सामन्‌ तयार करो यदि न तयार हो तो 
गालियां देना, उसके कहनेपरे वह उसी प्रकार रसक्रिया करके पात्रभर 


` खश्‌ तयार करचुका जब नीबू काठकरे देने लगा तो रसतन्त्रविद्ने उसके 


गालोंपर एक गहरा थप्पड लगाकर उसके हाथसे नीबू लेलिया और दांतोंति 
उस्का छिलका निकालकर रसपात्रमे डाला फिर तो ठीक३ सचा सरे! 
बनगया । 
इसी प्रकार सब शास्त्रॉके मम और यथार्थ भेदके न जाननेवाले 
यूदि केवल अपनी बुदिमात्र ही लगावेगे तो शास्त्रोंमें सैकड़ों प्रकार 
४२८ 


३६६४ श्रीमद्भगवद्गीता :: [अध्या< १६] 


के विरोध देख पड़ेंगे और कमौकी सिद्धि भी न होंगी इस कारण ' 
उचित है, कि इन शास्त्रोंकि ममे जाननेवालोंके पास जाकर देखे, कि 
किस प्रकार ? किस देशमं ! किस अवस्थामै ! किस कालमें !- 
किस अधिकारीको कमौके करनेका उपदेश करते हैं ? तब बे. 
ठीक २ कमौका सम्पादन :करसमेंगे। तहां श्षतिकी भी आज्ञा है, कि 
४.३» वेदमनूच्याचाय्यों5न्तेवासिनमचुशास्ति । सत्यं बद्‌ । पर्म- 
ञ्चर । स्वाध्यायान्मा प्रमदः। आचार्य्याय प्रियं धनमाह्ृत्य प्रजाः 

तन्तुं मा व्यवच्छेत्सीः । सत्यान्न प्रमदितव्यम्‌ । धर्मान्न प्रमदिः 

तव्यम्‌ . । कुशेलान्न प्रमदितव्यम्‌ । भृत्ये न प्रमदितव्यम । 

स्वाध्यायप्रवनचाम्यां न प्रमदितव्यम्‌ ॥ ( तेत्ति० शिक्षाध्याय 

बल्ली १ अनु? ११ श्र १ ) 


अर्थ- ` वेदमनूच्या? वेद पढाकर आचाय्यै अपने शिष्यको इस 

प्रकार शिंक्षा करता हे, कि हे शिष्य !' सत्ये वद ' सत्यं 
बीलाकर ' धर्म चर ? धर्मका आचरण कियॉकरे और * स्वाब्या“ 
यान्मा प्रसेद ' अपने स्वाध्यायसे अर्थात. अपनी शाखा ओर 
सुत्रके अनुसार अपने वेदके पढंनेसे प्रमाद मेत करं “ आचार्य्याय 
प्रिय“ अपने गुंर्का प्रिय धन लाकर गुरुंदक्तिणां दे फिर अपर्ने 
घेर जा विवाहकरं सम्तानकी उत्पत्ति कर । तात्पर्य यह है, कि संन्तीनंके 
तन्तुका उच्छेंदन मत करें । इसी शिक्षाके अनुसार देशरथादिं- प्रजीके ' 
लिये यज्ञादि कर संसारको दिखल गये, कि सन्तानका. उच्छेद नहीं ' 
करना चांहियें । फिर आंचाय्य कहता हैं, कि ' सत्यान्न प्रमंदित" 
बयम्‌ ? सत्यसे प्रमाद नहीं करना अर्थात्‌ ऋूठ-नहीं बोलना- चाहिये 7 


श्लोक ॥ ९४ ॥ शीमद्ेगवद्वीना | ३३६५ 


£ धर्मान्न प्रमदितव्यम्‌ ' धर्मसे ममाद नहीं करना अर्थात धर्म 
कंरनेमें आलस्य नहीं करना चाहिये जो धर्म सामने आवे. उसे कर ही 
डालना चाहिये किर कहते हैं, कि “ कुशज्ञान्न प्रसदितव्यस ? 
कुशलसे प्रमाद नहीं करना चाहिये अर्थात पनी रक्षा करनेवाले कमौसे 
प्रमाद नहीं करना चाहिये, फिर “भूत्यै न प्रसदितव्यम” ऐश्वय्ये प्राप्त 
कराने वाले कमोसे प्रसाद नहीं करना चाहिये तथा “स्वाध्यायप्रचना 
भ्यान्न प्रमदितञ्यछ” फिर अपने स्वाध्याय अर्थात्‌ वेद पढने और प्रवे- 
चन अर्थात्‌ इष्टमन्त्र गायत्री इत्यादिके जपनेमे ममाद नहीं करना चाहिये | 
एवम्प्रकारे सच्चे गुरुढ्मारा शिष्य, शिक्षा पाकर अपने क्सौका 
सम्पादन वरे । 
शका- जिसने वेदादि अध्ययन न किया हो गुरहारा किसी 
प्रकारकी शिक्षा न पायी हो इस कारण शाख्तरोंके मर्मकों जी नें 
जानता हो उसे यदि किसी कमके करेनेकी आवश्यकता हो औरे उसे 
कपौके विषय कुछ संशय होआवे. तो वह किस मकारे करे ? कहाँ. 
जावे ? किससे पूछे ! इसके उत्तरमं.श्रृति कहती हैन “ च अथ. 
यदि तें कर्मविचिकित्सा वा वृत्तविचिकित्सा वा स्याद. ” (. तै 
वछी० १अनु०११ श्रु० ३)अये- यदितुककी हे अधिकारी ! कमें. 
विषय संशय हो अथवा आचरणके विषय सँशय होवे ती तुंकैदो क्या करना 
चाहिये? सो छुन ! “& ये तत्र बाणाः सम्मर्सिनः । युक्ता धायुक्ताः। 
अलूक्षा धर्मकामाः स्युः । यथा ते तत्र वक्तेस्‌ । तथा तेषु वर्तेथाः ” 
अथ--- तत्र तुकको चाहिये, कि जहां अच्छें-विचारशील आह 
शइन्द कामें लगेहुर कूरबुडिसे रहित खच्छबुडिवाले -जो देवलं 


६१९१ श्ीमङ्षगवद्वीता ` | [. चन्याय (६:] 


धर्म ही की कामनावाले हैं वे जित मकार जिस देश वा जिसे 
कांलमें 'जिन कर्मामै वत्तेमान. होते हों . उसी प्रकार तू भी 
अपने. कमौके आचरेणमें वर्तमान हो ! भगवाचने श्रजुनको शा्रानुः 
सारे चलनेकी आज्ञा देकर इस वार्ताको समाप्त करदिया। 

प्रिय पाठको ! जो मनुष्य पत्रस्पकार वेदों डी आज्ञाका पालन करतार 


हुआ श्रीगुरुदैव छारा. शिक्षा पाकर अपने शुभकमोमें वमान रहेगा . 


सर्वसिद्धियां तथा थर्थ,धमे;काम और मोच्च ये चारों फल उसके करतलगत 
रहेंगे संसारमें उसे किसी प्रकारके आनन्दका अभाव नहीं होगा ॥२४॥ 
क्ष! रक्ष! हरे! माञ्च निमर्भ कामसारार । 
हुष्कीतिजलपूर्ण च दुष्पारे बहुसंकटे ॥ १ ॥ 
भक्तिविस्खंतघीजे च विपत्तोपानदुस्तरे । 
अतीतनिर्मलज्ञानचन्नुःप्रच्छञ्नकारणे ॥ २ ॥ 
बुद्धया तरयया विज्ञानेरुद्वरात्मानतः स्वयम । 
- स्वयञ्च ते कर्णधारः प्रसीद! मधुसूदन! ॥ ३ ॥ 
इति श्रीमसरमहंसपरित्राजकाचार्येण श्रीस्वामिहसस्वरूपेण 
` विरचितायां श्रीमद्गगवन्गीतायां हसनादिन्याख्यटीकार्या 
दैवासुरसम्पदिभागयोगो नाम षोडशोऽध्यायः । 
- ॥ महाभारते मीष्मपृवेशि तु वल्वारिशिऽव्यायः ॥ 
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श्रीयदुकुलकेतवे नमः । 
श्रीभवाम्युधिसमुत्तरणहेतचे नम; । 


| |: छौ 
श्रीमझूगवद्रीता 


: त N 
ज्ञानाख्ये तृतीयषट्के 
# सप्तदशोइव्यायः # 


ॐ यस्य ते संख्ये वय सा सह्याम एतन्यतः । तवेन्दी 
थ्युम्न उत्त॒मे ॥ ( साम० उत्तराचिक ३ खण्ड ) 
3» शान्तिः | शान्ति; !! शान्ति; ||| 
१२६ 


३३४.८ श्रीमद्भगवद्गीता [ श्रध्या० १७] 


छि त्पादास्बुजचंचरीकधिषणा निर्वाणमार्गाधिगा, 
श्र पंक्तिसुक्तिनिसर्गदुर्गदुरिता वाचे यमानामियम्‌। 
यरिमिन्नित्यमिदं शमादिसमभूडोधांकुरो मे यतः 
3 शुद्धानन्दसुनोश्वराय गुरवे तस्मै परस्मै नमः ॥ 
अजी चलो देख तो सही! याज धर्मके राजपथसे दो स्र्रियोके 
परस्पर झगडनेके शब्द क्यों आरैहे हैं ! थोडा आगे बढकर अरहा ! 
ये दोनों खियाँ तो वे हैं जिनमें एकका नाम “श्रद्धा ” और दूसरीका 
नाम ४ शास्त्रविधि ” है ये दोनों अपनी २ श्रे्ठताके विषय कगड 
रही हैं और इस झगडेके न्याय करनेकेलिये वह देखो सामनेसे चारों 
वेद अपने सखा शाख्रोके सहित यों न्याय करचुके हैं, कि श्रौत थौर 
रमातमतके अनुसार शास्रविधि बडी और अडा उसकी छोटी भगिनी 
है । इस न्यायको सुन श्रडा रूठ कर अपनी प्यारी सां भक्तिकी 
झोपडीम जा बैठती है जिसके पीछे २ शासत्रविधि भी दौडी चली 
जारही है और अपनी भगिनी श्रद्धाके पास पहुँच करे यों बोलती है, क्रि 
बहन ! रूठ मत ! यदि तुमे न्यायमें कुछ पक्षपात दीख पडता है 
तो चल हम दोनों यहांते थोडी दूरपर महाभारतको रण भूमिमें चले 
जहां पूर्णकाम परम्ललाम जगदभिराम घनश्याम श्रीसञ्चिदानन्द 
आनन्दकन्द सम्पूर्णं मांडके न्यायाधीश अजुनके प्रति हम तुम दोनोंके 
विषय कुछ कहरहे हैं चलो हम तुम दोनों आनन्दपूर्वक उनके वचना-. 


मृतको अपने कणेपुटोसे पीव और देखे, कि हम तुम दोनोंमे 
किसको बडाई देते हैं । 


| | हु 
श्लोक ॥ १॥ श्रीमद्भंगवद्गीता' १६हछु 


अजुन उवाच-- 


भू०- ये शास्त्रविधिमुत्सज्य यजन्ते श्रद्धयान्विताः । ` 
षां निष्ठां तु का कृष्ण सत्वमाहो रजस्तमः ॥ १ 


` पदच्छेदः- [ हे] कृष्ण | ( जनानामाशब्संशयाकर्षण- 
समर्थं ! । भक्ताघकषण ! ) ये, शास्त्रविधिम ( श्रुतिस्पृतिशास्त्रचोद- 
नाम ) उत्खज्य ( सर्वात्मना आलस्यादिवशात परित्यज्य ) श्रद्धया 
( आस्तिक्यबुद्ध्या ) अन्विताः ( संयुक्ता: ) यजन्ते ( देवादीन 
पूज्यन्ति ) तेषाभ्‌ ( निजकुलदृडव्यवहारेप्रवचेमानानास ) तु 
का, निष्ठा ( स्थिति: । याश्रयः ) सत्वम्‌. ( सत्रुणसंश्रिता निष्ठा" 
वस्थानम्‌ ) आहो ( अथवा ) रेजः ( रैजोगुणसंश्रिता निष्ठावस्थाः 
नस्‌ ) [ वा ] तमः ( तमोगुणसंश्रिता निष्ठावस्थानस्‌ ) ॥ १ ॥ 
पृदार्थः~ ( कृष्ण्‌ !) हे-भक्तोंके मनके संशयको दूर करेनेवाले 
श्रीकृष्ण | (ये) जो लोग ( शारत्रदिधिम्‌ ) शास्त्रविधिको ( उत्स्रञ्य } 
छोडकर ( श्रद्धयान्विताः ) परम श्रडासे युक्त ( यजन्ते ) देवादि 
कोंकी पूजा करते हैं वा यज्ञादिका सम्पादन करते हैं ( तेषाम ) 
तिन पुरुषोंकी ( का, निष्ठा ) कैसी निष्ठा कही जाती है! ( सत्वम्‌) 
तवगुणी निष्ठा अर्थात दैवी सम्पदावाली निष्ठा कही जाती है १ 
(आहो ) अथवा ( रजस्तमः ) रज और तमोगुणी निष्ठा, अर्थात. 
असुरसम्पदात्राली कहीजाती है १॥ १ घै 
सावार्थः-— श्रीजव-मन-संशयहारी ऋृष्णमुरारीने जो सोलहवे 
अध्यायके अन्तम अनके प्रति यों उपदेश करविया, कि जो लोगे 
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शास्त्रोंको जानते हुए शास्त्रविधिका निराद्र कर आलस्यवश मनमाना 
कर्म करलिया करते हैं उन्हीको आसुरीसम्पदावाला कहना चाहिए और 
जो लोग शास्त्रको जानें वा न जानें पर आचार्य्यकी आज्ञानुसारे 
उनके आचरणोंको देख शारत्रानुकूल कर्मोका श्रडापूवेक सम्पादन 
करते हैं उनको दैवीसम्पदावाला जानना चाहिये ! | 
इन बचर्नोको सुन अजुनके मनमें यह शंका उत्पन्न होआयी, 
कि जो लोग शास्त्रके नहीं जानने वाले शहकोय्योके बखेडोंम 
“पड़े रहनेसे शोरत्रीके पास नहीं जाते अथवा किसी आचार्य्य वा 
महात्माके समीप जानेका अवकाश न पाकर शास्त्रकी विधिको छोड 
केवल अपनी कुलपरम्परा वा. अपने . वेशके बुद्धोंका किया हुआ 
जानकरे बडी श्रद्धासे कभेको करते हैं उनको किस सभ्पदामें कहना 
चाहिए ? तात्पये यह है, कि. यद्यपि शारत्रोंकी विधिका उल्लंघन 
करते हैं पर उस कमकी, श्रडा उनमें पूरण प्रकार बनीरहती है 
तो ऐसे पुरुषोंकी गणना किस : श्रेणीम॑ करनी चाहिए |. 
देवीमे वा 'आसुरीमे ? इस प्रकारकी शका कर अजुन सर्व- 
संशयहारी जगतहितकारी श्रीसब्विदानन्द कृष्णचन्द्रसे याँ प्रश्‍न 
करेता है, किहं दयासागर ! [ ये शासत्रविधिसुत्सृज्य यजन्ते 
श्रद्मयान्विताः ] जो लोग शारत्विधिका तो लाग करदेते हैं पर 
श्रद्धापूर्वक देवादिकोंका यजन करते हैं जैसे माता पिताके लाड-प्यारके 
कारण जिनको शास्त्रादि पढनेका अवकाश न मिला अथवा माता 
पिताकी आथिक अवस्था कम होनेसे वा जन्मसे ही स्वयं आलसी होनेके 
_ कारण मिक्ताउन-इसादि करके. भी जो विद्या उपाजैन नहीं करसके ४ 


hy 


१ 
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अथवा प्रकृतिसे रुग्ण रहनेके कारण विद्यामें परिश्रम न करसके 
अथवा विद्यामें परिश्रस करनेपर विहान तो होगये पर शार्खोका अभ्यास 
छोड अन्य व्यवहारोंम लगजानेके कारण शाखतरोंकी विधि तथा ममौको 
थूलगये एवं जो लोग शासत्रोंकी विधि जाननेके लिये श्रद्यल्लु तो हैं 
पर किसी ऐसे छोटे-मोटे आममें जहां न कोई पंडित और न कोई 
आचाय्ये हे निवास करनेके कारण समय पाकर शास्त्रविधिसे परिचित 
नहीं होसकते पर कमोको अर्थात्‌ देवादिके पूजनको तथा किसी प्रकार 
के हवन इत्यादिका श्रदधापूवेक सम्पादन करते हैं तिनके विषय अज्जुन 
भगवानसे पूछता है, कि | तेषां निष्ठा तु का कुष्ण! सत्व- 
माहो रजस्तमः ] हे कृष्ण ! ऐसे पुरुषोंकी निष्ठाकी गणना किसमें 
कीजावेगी सत्वगुणी कही जावेगी वा रजोगुणी अथवा तमोगुणी 
कही जाबंगी । 

यहां अज्ुनके पूछनेका मुख्य अभिमाय यह हे, कि इनकी 
निष्ठाकी गणना देवी सम्पत्तिमे कीजावेगी वा आसुरीम । क्योकि 
यहां सत्त्रम्‌ कहनेसे दैवीसम्पत्तिका ओर रजस्तमः कहनेसे आसुरी 


_ सम्पत्तिका तात्पर्यं है । सत्व, रज और तमके कहनेसे तीन प्रश्न 


नहीं समझना चाहिये दो ही प्रश्नोसे अज्ञुनका तात्पय है इसी कारण 
सत्वके पश्चात्‌ आहो शब्दका उच्चारण: करके रज और तमको 
एक साथ रखा (है । क्योंकि भगवानने चौदहवें अध्यायके ,छोक 
१६ और १७ में “ कमणः सुकृतस्याहुः सात्विकम्‌ ” से 
# घ्रभादमोहौ तमः ” तक कह दिया है, कि सालिक कर्मका 
सत्वप्रघान निर्मलता ही फल है तथा राजसकभका फल दुःख 
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है, तामसका अज्ञान और भूढता है अर्थात सत्वगुणसे ज्ञान उतपन्न 
होता है, रजसे लोम और तमसे अविवेक उत्पन्न होता है । इन 
चचनोसे सिड होता है, कि सत्वगुणप्रधानक्म देवीसम्पत्तिमे 
और रंज तथा तमेगुण-प्रधानकर्म आसुरी सम्पत्तिम गिनेजाते है. 
अञ्जुनके प्रश्नका तात्य यहां दो ही से है । 


अर्जुनके पूछनेका अभिप्राय यह है, कि जो शास्तरविधिसे रहित 
हें पर श्रड्ापर्वक कम करते हैं उनकी गणना किधेरै करूं ! उनकी 
निष्ठाका नाम क्या रखू ? ऐसे करने वालोंको क्या कहदूँ ? देखकर 
चुप रहजाऊँ वा उनको कुछ उपदेश करदू १ ॥ १ ॥ 


अजुनके इस प्रश्नको सुन श्रीगोलोकविहारी उत्तर देना आरम्भ 
करते हैं--- 


रु०-- त्रिविधा मवति श्रद्धा देहिनां सा स्वभावजा । 
सात्विकी राजसी चेव तामसी चेति तां श्रु ॥२. 


पदेच्छेदः-- देहिनाम्‌ ( लोकाचारमात्रेण वत्तमानानां दहाः 
मिमानवताम ) सा ( प्रसिद्धा श्रद्धा स्वभावजा ( प्राग्मवीयी घर्मा" 
धर्मी ततो जाता । जन्मान्तरकृतो धमादिसस्क्रार इदानीं जन्मारम्भकः 
स्वभाव उच्यते तस्माज्जाता वा ) श्रद्धा ( शास्त्रार्थे इढप्रसयः। 
चेतसः प्रसादः ) चालिकी ( सत्वनिवृत्ता । सत्वगुणयुक्ता. ) 
( अथवा ) राजसी ( रजोनिवृचा । रजोशुणयुक्ता ) च ( तथा ) 
तामसी (तमोनिवृत्ता ) इति, त्रिविधा ( सत्वादिगुणत्रयभिज्ञप्रकारा )' 
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एव ( निश्चयेन ) भवति, -तामु ( त्रिधा वच्ष्यमाणां श्रडास्‌ ) 
शुणु ॥ २॥ 


पदार्थ: --- ( देहिनाम ) लोकाचारमें वर्तमान होनेवाले 
देहघारियोंकी ( सा ) वह ( स्वभावजा ) अपने २ स्वभात्रसे उसन्न 
( श्रद्धा ) जो कम करेनेकी आदरपू्वेक अभिल्लाषा वह ( सात्विकी ) 
सलगुण वाली ( च ) और ( राजली) रजोगुणवाली ( च )तथा 
( ताससी ) तमोगुणवाली ( इति ) ऐसी ( त्रिविधा ) तीन प्रका- 
रकी ( एअ ) निश्चय करके ( भवति ) होती है (तास्‌) तिन तीनों 
मकारकी श्रडायोंकी हे अजुन! तू ( श्र्णु) सुन ! ॥ २॥ 


भावाथ;--- अज्ञुनने जो भगवानसे यों पूछा है, कि जो 
लोग शाख्रविधिको तो नहीं जानते हैं पर पूर्ण श्रद्धा एवं भक्तिके साथ 
देवादिकोंका यजन करें तो उनकी गणना किस सम्पत्तिमें कीजावेगी 
आर कौनसी गुणवाली समझी जावेगी ? इसके उत्तरमें श्रीसचिदानन्द 
आनन्दकन्द कहते हैं, कि [ त्रिबिधा भवति श्रद्धा देहिनां सा 
स्वसावजा ] हे अञ्जुन ! तूने जिस श्रडाके विषय मुझसे प्रश्‍न 
किया हे वह श्रद्धा श्रडावान सतुप्योमे अपने २ स्वभावके अनुसार 
तीन प्रकारेकी होती है। क्योंकि स्वभाव ही मुख्य है । जैसा स्वभाव 
` होगा तदाकार ही सारी लौकिक वा पारलौकिक, देहिक वा 
आत्मिक तथा सामाजिक वा धार्मिक बाते मनुव्यके अग, व्यवहार, 
खान, पान, भाषण, गमन, अशन, बसन, मिलन, जुलन इत्यादि 
आचरण में पायी जावगी इसी कारण सगवाचने इसे खभावजा कहा 
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स्वभावको ही विशेषता दी तहां स्राव उसे कहते हैं जो संरा . 
जन्मजन्मान्तरके कियेहुए घम, र्म; शुभ, अशुभ कर्माके अनुसार 

जन्म लेते समय शरीरके साथ उदय होता है तिस संस्करारके- अनुः 

सार ही सारी बातें मनुष्यर्मे उत्पन्न होती हैं सो भगवान पहले कहु 

चुके हैं “ कार्यते ह्यवशः कमे सर्वे: प्रकृतिजेगुणः ? ( अध्यान 

३ स्छो> ५ ) अर्थात प्राकृतिक शुणोके वश होकर सब मनुष्य 

अपने २ स्वभावके अनुसार कर्म करते है । इसी कारण भगवानने 

यहां भी श्रडाको मक्कतिके अनुसार ही तीन प्रकारका कथन' किया वे 

तीनों कौन-कौन हैं ! सो भगवान, कहते हैं, कि[ सात्विकी रोजसी 

चैव तामसी चेति तां शशु ] सठगुण वाली रजोगुण 

वाली और तमोशुणवाली ये ही तीन प्रकारकी श्रा हैं तिनको हे 

अजुन | सुन | 

` य॒हां भगवाचके कहनेका यह अभिप्राय है, कि. मनुष्योंका जन्म: 
डून ही तीन शुणोंके मेलेसे होता हे इसी कारण जन्म लेते समयः 
अनेक जन्मोके संर्कारोंके उदय होनेसे जिन संस्कारोंकी जमावट'- 
इस शरीरमें होजाती है तदाकार ही श्रद्धा भी शरीरके साथ-साथ 

उपजती. है इसी कारण श्रद्धा स्वाभाविक ( ]ए#ण्ण्श ) होती है 

तहां यहे जाननाचाहिये । दूसरे किसीके देखने सुननेते 

कोई इप्य्रीवश यदि किसी प्रकारकी श्रडा करे तो यह श्रद्धा यथार्थ ' 
श्रद्गावासके सम्मुख फीकी पडजाती है और लिस बनावटी श्रडा 
घालेको तहां लज्जित होना पडता है जैसे कोई पुरुष स्वाभाविक दानमे 
~ श्रद्धा रेखता है, दानी प्रसिङ है और उसकी प्रसिडिको सुनकरे यि 
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दूसरा भी केवल दानी कहलानेके लिये इर्यावश दान करना आरम्भ 
करे तो उस घनात्रटी दानीको लज्जित होना पड़ेगा । 
* इसपर पाठकोंके कल्याणार्थ एक इष्टान्त देकर समाया जाता है 

` दानमे श्रद्धा रंखनेवाला राजा कणा स्वाभाविक दानी था | दानमें उसकी 
श्रद्धा आजतक श्रेष्ठ और सर्वोत्तम गिनी जाती है | एक बार अञ्ुनने 
उसके दानकी महसा सुनकर मनमै बिचारा, कि यदि में भी कर्शाके 
समान दानी, होजाऊँ तो कया मेरी भी प्रशसा जगवर्म कक समान 
न होगी! ऐसा विचार उसने भी करके समान मिल एकभार ७सोना 
दान देना आरम करदिया | भगवान श्रीृष्णुचन्द्रको जब यह वार्ता 
ज्ञात हुई, कि अर्जुन करणकी इष्यी करके दानी कहलाना चाहता 
है तत्र उप्पर दुयाकर उसका थभिमान नष्ट करनेके अभिप्रायसे कई 
सहस्र यदु्शियोंको संग लेकर वर्षाऋतुमध्य भाढी सासमें उसके 
इारपर पहुंचे रे कहा, कि हे अजुन | ये जो सारी यदुवंशियोंकी 
सेना मेरै संग देखरहे हो इनके भोजनके निमित्त सारी सामग्री 
परिपूर्ण है परे सूखे ईधन नहीं मिलते कोई उपाय कर सुखे ईधन 
ओेजदो । भादोका महिना था पूर्वा इवा बडी प्रवलताके साथ झकोडे 
लेरही थी वर्षाकी कडी एक सप्ताह पहलेसे लगीहुई थी घाहरके सब 
इन्धन भींगगये थे यजुनने अपनी बुडिझनुसारें बहुतेरी युक्तियां कीं पर 
एक भी सफल न हुई तब हाथ जोड़ भगवानूके सम्सुख. चुप खडा . 


क ° थिंशतितुलापरियाणम्‌ । अत्तु भष्सद्खतोलकात्मकम' वीस तुला जो ५००० वीजे 
होते हैं जो तोलमें २॥ मन होते हैं उसे एफ भार कहते हैं) 
889 


~ 


त 


३२०३ श्रीमद्धववद्ीता अध्यय १७] 
le सन 
हागया | तब भगत्राबूने उसीके सम्मुख करके पास दूत भेजकर सुखी 
लकडियां मांगी जब कर्णको भी इतनी अधिक सुखी लकडियां न मिल- ` 
सकी तब उसने यह आज्ञा दी, कि मेरे महलो औरे अदारियोंकी कद 
तोड डालो और उनमें जो सूखी-सुखी बहियां और कडियां हैं 

उनको निकालकर शीध इंधनके लिये भगवान्‌ श्रीकृष्णच 
पास सेजदो । कर्णकी इस उदारतापर अजुन बहुत ही लज्जित 
हुआ । ममाश- हु ८ 


“ माने सटी शीलतो वर््मानं, ईर्ष्याबुद्ख्या वद्धमानें 
कुमानम्‌ । पार्थः कर्णात खर्णभारप्रदातुरेघोदाने न्यूनतामाप 
सद्यः? अ~ जो मान स्वभावतः वृद्धिको माप्त होता है वही यथाथ 
मान है पर जो इष्याकी बुडिसे सान चाहता है वह कुमाचको माप्त 
होता है जैसे अज्जुनने क्के स्वणंदानकी इष्याकर आप खरणदान 
देकर प्रसिद्ध दानी होना चाहा पर केवल ईंधनके ही दान करनेभे 
शीघ्र ही न्यूनताको पराप्त हुआ । 

इस दृष्टास्तका यही अभिप्राय है, कि किसी मी कर्मकी श्रद्धा खामा- 
विक होती है सो स्वभाव अनेक जन्मोंके शुभाशुभ कमोका संरकार ' 
हाता है । इसी कारण अगवान अजुनसे कहते हैं, कि यह श्रद्धा 
स्वभावजा स्वाभाविक होती है सो गुणों करके तीन प्रकारकी है 
तिन तीनोंको मैं तुझसे अर्णन करता हूँ एकांग्रचित्त, होकरे सुन ! 


इसे सुनकर पुरुषमें देवी ओर . थासुरी सम्पदाका निश्चय कर 
~ लेना ॥ २४ 


श्लोक ॥ ३॥ रमेदगमवङभोतो - १३८७ 


इस दूसरे च्छोकमे भगवानने अका निमित्त-कारण स्वभाव 
बतेलाकरे संब उसके उपादान कारणको बतलते हैं--- 


सू०-- सत्वानुरूपा सर्वस्य श्रद्धा भवति भारत ! । | 

. श्रद्दामयोऽयै पुरुषो यो यच्छुड: स एव सः ॥ ३ 

दच्छेद्‌:-- [ हे ] भारेत ¦ ( भरतबशशिरोमणे अर्जुन ! } 
सवेरय ( सकलप्राणिजातस्य ) श्रद्धा, सत्वानुरूपा ( विशिष्टे- 
संस्कासेपेतान्तःकरणानुरूपा ) भवति, अयम्‌, पुरुषः ( संसारीजीवः। 
न्रिगुणान्तःकरणसेपिणिडतः ) श्रद्धामयः ( मराचुय्येण श्रद्धायुक्तः ) 
[ तस्मात ] यः, यच्छ्रद्धः ( यादशी अंडा यस्य सः ) सः, एव 
( निश्चयेन ) सः ( तादृशीश्रडायुक्तः ) ॥ ३ ॥ 


पदार्थः ( सारत | ) हे भरतवशोहूब अजून ¦ 
. ६ सर्वस्य ) सब म्राणीमातकी ( श्रद्धा ) श्रदा ( सत्वानुरूपा ) 
उसके भन्तःकरशके अनुसार ( भवति ) होती है ( अयम ) यहद 
( पुरुषः ) सैसारी जीव { श्रद्धामयः ) सदा श्रडामय है इसलिये 
.( यः ) जो जीव ( यच्ूद्धः ) सालिकादि जिस प्रकारकी श्रडाके 
अनुकूल है ( सः ) सो जीव ( एव ) निश्चय करके (सः) उसी 
घ्रकारकी श्रडावाला है ॥ ३ ॥ 

सावार्थः-- उक्त दूसरे शोकम ओ भगवानने तीन प्रकारक 
अडाओंकी गणनाकी है उसका कारण पहले तो स्वभावसात्रं कहा है 
अर्थात्‌ पूर्वेजन्सेकि शुमाशुन कमोके अनुसार जिसका जसा स्वभावं 
है तिसकी तैसी ही अडा मी है इतमा कहकर सगवादने रबभावको 


३४०६ श्रीमडगवदीतां [ अध्याय १७] 


इन तीनों प्रकारकी ्रदायोंका निमित्तन्कारणं बताया पर इतना ही 
नहीं इनका अन्य एंक उपादान कारण भी है सो क्या है ! उसे इसे 
श्छोकर्म स्पष्ट करते हुए कहते हैं, कि [ सत्वानुरूपां स्वस्थ 
श्रद्धा भवति भारत! ] हे परेम पवित्र सात्विक भरतवंशेम उत्पन्न 
अर्जुन ! मैंने जो तुझसे तीन मकारकी श्रडाका वर्णन किया सो 
खमावजन्य तो होती ही है पर इससे अतिरिक्त इसका दूसरा उपा- 
दान-कारण प्राणीका अन्त;करण मी है। क्थोंकि जिस प्रकारका जिसका 
अन्तःकरण होता है उसी प्रकारकी उसकी श्रदा भी होती है । जैसें 
सालिक अंन्त;करंशावालेकी श्रद्धा सात्विक होती है, राजस 
झन्तःकरणँवालैही राजसी और तामस अन्तःकरणवालेकी श्रद्धा 
तामसी हाती है । यहां सत्रानुरूपां कहनेसे अन्तःकरेणका ही अर्थ लेना 
चाहिये क्योंकि पांच भूतोंसे जो उत्पन्नं प्रकाशखरूप त्रिगुणात्मक 
अन्तःकरण है उंसीको सत्वके मामसे पुकारते हैं तिस अन्त;करशके , 
अनुसार ही श्रद्धा हाती है । तहां जो प्राणी देवयोनिसे पतित होकर 
सनुष्ययोनिमं उसन्न हाता है उसके अन्तःकरणे सत्वगुणमधांन 
होनेके कारण सालिक श्रद्धा विशेषरूपसे निवास करती है । यदा, 
शक्तस, गन्ध इत्यादि यीनि्ोंसे पतन हुए भनुष्योंके अन्तःकरणे 
रजोगुंशकी प्रधानताके कारण रजोगुणी अडा निवास करती है और 
भूत, प्रेत, सपै इत्यादि योनियोसे आये हुए भनुष्योंके अन्त!करेशमें 
तमोगुणकी प्रधानतासे विशेषकर तेमीगुणी श्रडा उलन्न हवती है । 


चाहे कोई गुण किसीमें प्रधान हा वी - अप्रधान परे समयतमयै पर 
सबकी बडि हुआ करती है । 


श्र ६ ३ ॥ श्रीमद्वगवदीती य ६४०६९ 


अब भगवान कहते हैं, कि [ श्रद्धामयोऽयं पुरुषो यो य 
छद: स एव सः] यह पुरुष श्रडामय कहलाता है अर्थात मनुष्योंमें 
श्रद्धाकी विशेषता है तहां जिस पुरुषमें जो श्रडा विशेषरूपसे हुई बह 
पुरुष वही है अर्थात्‌ उसी प्रकारका अडावाला कहाजाता है । सालिक 
श्रद्धामय पुरुषकी सात्विक निष्ठा, राजस श्रडामयकी राजसी निष्ठा तथा 
तामस. श्रद्धामयकी तामसी निष्ठा कहीजाती हे इस प्रकार इन 
श्रद्धाओंके विचारसे ज्ञानी समझ सकता है, कि कौन पुरुष दैवी 
सम्पदा और कौन' आसुरी सम्पदावाला है । 


अर्जुनने जो भगवानसे पहले प्रश्न किया था, कि किसको 
किस निष्ठावाला सममू ! उसका उत्तर भगवानने इस स्छीकमें रपट 
कर देदिया । 


इन वार्ताओंसे यह भी सिड होता है, कि यह जीव जो श्रद्धा- 
भ॑य कहलाता है यदि सात्विकी श्रद्यसे कार्योका सम्पादन केरे तो 
चाहें बह्‌ शाख्रविहित हा बान हा उसके कर्मकी सिद्धि अवश्य 
होगी । क्योंकि शुड श्रद्धा भी अपना प्रभाव रखती है । जैसे शाख; 
बिधि अपना प्रभाव रखती है तैसे श्रडा भी अपना प्रभाव रेखती 
हे । क्योंकि जिसको असन्त छोटे ग्रामोंमे निवास करनेके कारण 
शास्तानुकूल देश प्राप्त न हुआ वा प्रारच्घवश द्रव्यके अभाव होने 
से सामग्रियोंका अभाव है और शास्त्रेके जाननेवाले आचायोका 
भी अभाव है उसके लिये यदि केवल शास्त्रानुकूल सब विधियोंकी 
प्रतीक्षा कीजावेगी तो कमेका अभाव होजावेगा आयु थोडी होनेके 


३६४१० हे री श्रीमद्गवद्वीता ` [ थब्या ७ १७ ] 


कारण जिनसे शास्त्राभ्यास नहीं बनसकता तो क्या वेज्योकि त्यों 
कमहीन रहजावेंगे ? नहीं | नहीं !! ऐसा नहीं समकना चाहिये 
इनके लिये तो सात्विक श्रंडासात्र ही कर्मोकी सिद्धि और उनके 
उडारका कारण समकना चाहिये पर श्रद्धा भी सालिक होनी चाहिये 
केवल अपने यश वा नामकेलिये नहीं हानी चाहिये । क्योंकि यदि 
केवल ऊपरसे दिखाने वा यश और नामके लिये यज्ञादि कम 
करेगा, आन्तरिक श्रद्धासे नहीं करेगा तो उसे केवल नामयज्ञके नाम 
से पुकोरंगे और ऐसे नामयज्ञ करनेवालोंकी गणना भगवान्‌ असुर- 
सम्पदावालोंमें करचुके हैं ( देखो अ० १६ ब्लोक १७ ) इसलिये 
चाहे चह्‌ किसी प्रसिद्ध नगरका निवासी ह वा छोटे-मोटे आमका 
निवासी हो पर निश्चय कररखना चाहिए, कि श्रडा हृदयसे हो 
भौर जो शा हृदयसे सांगोपांग हाती हैं बह शार्त्रविधिसे 
किसी प्रकार न्यून प्रभाववाली नहीं होती वरु दोनों पलडोंको 
समान जानना चाहिये । | 
इसी कारण भगवान कहरहे हैं, कि “ शृद्धामयोध्ये पुरुषः ” 

यह पुरुष ्रद्धासे ही भरापूरा हे अर्थात इसमें अचुर श्रद्धा ही भरी" 
हुई है जो सदा फलदायक है । सगवान भी इस गीतामें बारबार 
अडाकी प्रशंसा करते चलेआये हैं “ श्रद्धावान लभते ज्ञानस्‌” 
( देखो अ० ४ श्लो० २६ ) श्रडावान ज्ञानको - आप्त होता हे तिस 
ज्ञानको प्राप्त करके शीघ्र ही परम शान्तिको आप्त होता है । फिर 
बहूनिपुराणके धेनुदानमहात्स्याध्यायमै व्रह्लाका वचन है, कि “ श्रद्धा 
८ षेः परः सूच्मः श्रद्धा ज्ञानं हुत तपः । एवं श्रद्धान्वयाः सर्वे 


श्लो० ४ ४ श्रीमद्भगवद्गीता ३४११ 


स्वधर्माः भकीतिताः । केशवः श्रद्धया गम्यो ध्येयः पूञ्यश्च 
सवदा ” ( अर्थ स्पष्ट है ) 

कहनेका संक्षिप्त अमिप्राय यह है, कि सबैधम, ज्ञान, हवन, 
तप, स्वरी, सोक्ता इत्यादि जो कुछ कहिये सब शुद्ध सालिक श्रद्धा 
ही से लाभ होते हैं यहांतक, कि स्वये केशव भगवान भी शडा ही से. 
ध्यान पूजा हारा जाने जाते हैं और प्राणियोंको प्राप्त होते हैं । 

यदि सात्विक षढा और शास्त्रविधि दोनों एक साथ हों तो 
कहना ही क्या है “ अधिकस्याधिकं फलम्‌” | 

तहां याज्ञःस्क्यका वचन हे, “ श्रद्धाविधिसमायुक्ते कम यत्‌ 
क्रियते इभिः । सुविशुद्धन आवेन तदनन्ताय कल्पते । ” 

अथ- श्रा और विश्रि दोनेके साथ जब मनुष्योक्रे हारा शुद्ध 
भावसे कमै कियाजाता है तो वह कर्म साक्षात उस अनन्त सर्वेश्वर 
सगवानके लिये समका जाता है ॥ ३ ॥ 

इतना सुन अज्जुनने पूछा, कि भगवन्‌ ! तीनों प्रकारकी श्रद्ध- 
वालोंकी पहचान क्या है? तिसके उत्तरमें भगवान कहते हैं--- 
मु०-- येजन्ते सालिका देवान यक्षरक्षांसि राजसाः । 

प्रेतान्‌ भूतगणांश्वान्ये यजन्ते तामसा जनाः ॥४ 

पढ्च्छेद;---' लातिकाः ( सालिकश्नडायुक्ता: ) जनाः 
( नराः ) देवान ( सालिकान्‌ शेषमहेशगणेशसुरेशादीन ) यजन्ते 
( पूजयन्ति ) राजसाः ( राजसीश्रडायुत्ताः ) [ जनाः उँ 
थक्तारक्षांसि ( कुवेरादीन तथा निम्न॑तिप्रभतीन ) [ यजन्ते ] अन्ये. 
( उभयविलक्षणाः ) तामसाः ( तामसीश्रडायुक्ताः ) [ जनाः ] 


३४११ प्रीमठ्ठगबद्दीदी ` [ चष्या० १७] 


प्रेतान्‌ ( स्वधर्मात प्रच्युतान देहपातादूर्ध्वं वायवीयं देहमापन्नान 
विप्रादीन. पिशाचविशेषान, ) च, मुतगणान ( सप्तमातृकाबिनायका- 
दीन ) यजन्ते ( पूजयन्ति ) ॥ ४ ॥ | 
पदार्थः-- ( सालिकाः ) सात्विकी श्रडावाले. ( जनाः ) 
प्राणी (देवान) शेष, महेश, गणेश, सुरेश इत्यादि सात्विक देवताश्रोंका 
( यजन्ते ) पूजन करते हैं इसी मकार ( राजसाः ) राजसी श्रद्धा 
वाले ( यक्षरक्षांसि ) कुवेरादि यन्षोंको तथा निर्कति इत्यादि राचा- 
सोको पूजते हैं तथा ( अन्ये ) इनसे. इतर जो ( तामसाः ) 
तामसी श्रावाले पुरुष हैं वे ( भ्रेतान ) पिशाचोंको ( च ) और 
( भूतगणान ) सप्तमातृका, विनायक इत्यादि भूतसमूहोंको 
( यजन्ते ) पूजते हैं ॥ ४ ॥ 
` भावाथ:- श्रीकरुणासिन्धु हृषीकेश ज्ञानस्वरूप जगत्कर्ता 
श्रीक्ृष्णचन्द्रके मुखसरोजसे तीन अकारकी श्रद्धाओंसे युक्त प्राणि- 
थोंकी बाचा सुनकर अजुनने यों प्रश्न किया, कि हे दयानिधे | 
हून तीनों प्रकारकी श्रडावालोंको में किस प्रकार पहचान सकता हूँ 
कि कोन मनुष्य किस श्रडात्राला है ! इस प्रश्नके उत्तरमें श्रीसवेंश्वर 
भगवान कहते हैं, कि हे अर्जुन ! [ यजन्तं सात्विका देवानू 
यक्षरक्षांसि राजसाः } जो सालिक श्रडावाले हैं वे शेष, महेश, 
सुरेश, दिनेश, गणेश इत्यादि तात्विक देवताओंकी पूजा करते हैं 
शौर राजसी श्रडावाले यक्ष राक्षपोंको पूजते हैं अर्थात्‌ सात्विकी 
श्रद्धा सात्विक देवताओंकी ओर आकर्षण करती है इसलिये वे इन 
देवोंकी शुश्रूषा पूजामें मग्न रहते हैं । इस सृष्टिमें विधाताने सजातीय 
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वस्तुर्थोमै एक प्रकारका आकर्षण उत्पन्न करदियां हे, कि जो जिस 
जातिक्री वस्तु होगी वह अपनी ही जातिकी वस्तुकी. ओर खिंचेगी । 
देखो | अ्निकी ज्वाला सुय्येसे खिचकर आकाशकी ओर चलीजाती है 
पानी और मिट्टीसे बनाहुआ घट चाहे कितना भी बल लगाकर आका-- 
शकी. ओर फॅो पर वह एथ्वीहीकी ओर गिरेगा क्योंकि पृथ्वी उसेः 
<मनी ओर खैचलेती है ] फिर देखो ! लोहा चुम्बककी ओर खिचः' 
जाता है और जितने लौह हैं सत्र चुम्बकके पत्रैतके समीप जाते हीः 
नौकासे निकलकर उस प्वतकी ओर भागते हैं इन उदाहरणोंसे सिड, 
होता हे, कि सजातीय वस्तुथोंमें परसपर आकषेण होता है इसी कारेण' 
सात्विकी श्रडावालोके अन्तःकरणका खिंचाव सात्विक देवताओंकी 

यर" अत्रय होता है इतनाही नहीं वरु सालिक श्रद्यवालोंकी बुद्धि. 
सात्विक विद्याके उपा जनमें बडी पवलता रखती हे खर्गादिलोकोकी ओरे 
इनके चित्तका खिचाव करती रहती है सदा दिव्यलोकोंकी प्राप्तिनिमित्त 

ये.दिव्ययज्ञ करेने करानेकी पूर्ण अभिल्लाषा रखते हैं। इस प्रकार उत्तम ' 
श्रद्धवाला चाहे .शाख्रोंका कोई थंग भी न जानता हो, वेदादिका अध्य" " 
यनतक भी न किया हो और किसी सिडान्तके वाक्योंकों न जाना हो पर: ' 
केवल पूरण सालिके डाडायुक्त होने ही से उसके समीप सारे आनन्दकी 

वार्ताएं खिंच आती हैं । यदि श्रद्धा सालिकी प्राप्त हो तो ऐसा प्राणी 

बिना परिश्रम दैवी कमौका फञ्च प्राप्त करसकता है उसकी श्रा: 
चुम्बकके संमान सात्विक विद्या जाननेवालोंको . खैँचकरे उसके समीप: 
लासकती है । उनसे वह सवेमगलमय सात्विक कर्मोकी शिक्षाका* 
लाभ करसकता है ।.ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि जो कर्मोकी- 

४३१ * 


8५१४ श्रीमंद्धयवद्गीता [ श्रध्दा: १४] 


विधिके अनुसार सम्पादंन करनेवाला विद्वान्‌ है वही लाम उठावेगा । 
देखो ! जो सल्लाईसे घिसकरे अपने घरमें विधिपूर्वक दीप बालता है उस 
बलेहुए दीपकसे यदि कोई दूसरा दीपक बाल लेजावे तो वया उसके 
घरमें प्रकाश नहीं होगा ? अवश्य होगा, .दूसरेक खोदेहुए कूप, और 
बादडी इखादिसे जल पीब्रे तो क्या पिपासाकी शान्ति न होगी ! अवश्य 
होगी । दूसरेके बनेहुए कफ्डेको पहिने तो क्या उसके छिद न छुपँगे? 
अवश्य छुपेंगे । इसी प्रकार दूसरेके विधिपूवेक स्थापन कियेहुए देवा- 
लयम जाकर देवकी पुजा तथा जपादि करे तो क्यो वह देच उस 
प्र प्रसन्न नहीं होगा ? अवश्य होगा! 
- ` मुख्य अभिप्राय यह है, कि जो स्वय विधि न जानता हो ण्ह 
सालिक अडाकी प्रेरणासे दूसरोंसे समक वूमकर शुभकर्मोका सम्पा- 
दन करें तो वे कम अवश्य उसे फलदायक होये । 

इसी सात्विकी श्रडाके विषय श्रीरघुकुलमणि रामचन्द्र अपने 
परमप्रिय अनुज श्रीलक्ष्मणजीसे कहते हैं, कि “ भ्रद्धान्वितस्त* 
लेमलीतिककयतो गुरोः प्रसावादपि शुद्धमानसः । विज्ञाय चैका- 
हयतथात्मजीवयोः सुलीअवेन्मेरुरिवा प्रकस्पनः ४ । ( राम- ` 

गीता श्हो० २४ ) 

अर्थे-- गुरुके थनुग्रहसे शुद्ध होगया है अन्तःकरण जिस 
ब्राणीका ऐसी अदासे सम्पच्च पुरुष * तत्वमसि ? इस महा बाक्यके 
होरा आत्मा और परमात्माकी एकता जानकर सुसेरू पर्वतके समान 
निश्चल औरे सुखी होजाता है ॥ फिर उसी रामगीतामें श्रीदृशस्थन- 
दून, कहते हैं, कि हे. लक्ष्मण ! “ यावन्न पश्येदखिलं मदात्मकं 


॥ 
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तावन्मदाराधनतंत्यरो भवेत । श्रद्धालुरित्यूजितसक्तिलक्षणो 
यस्तस्य इश्योऽहसहनिश हृदि ” ( समगीता च्लो> ५८ } 

अर्थ-- जबतक घाणी सम्पूण जगतको मेरा ही स्वरूप देख» 
नेको समथ न हो तब तक मेरे इस समुणस्वरूपकें अआराघनमें तत्पर 
रहे क्योंकि जो अडावान पुरुष उत्कट भक्तिलक्षणवाला है उसके दृदयमै 
मैं दिन रात दृश्य हू अर्थात वह मुकको सदो भत्यचष देखरेहा है ३ 

इन वचनोंसे सिड होता है, कि सात्विक श्रडावाला भाणी 
अडा ही डास परमानन्द्स्वरूप परमारमा और जीवास्माकी एकताको 
अनुभव करके सुखी होजाता है तथा श्रद्य ही हारा स्गबतकी भक्ति 
करके भगवत्तवरूपका दशन पाता है । सालिक श्रडा वालोकी मुख्य 
पहचान यही है। | £ 

अब राजसी श्रद्यवालोंकी पहचान क्या है ? सो वणन करतेइए 
भगवान श्रीसच्चिदानन्द कहते हैं, कि“ यक्षरेक्षांसि राजसाः * 
जो राजसरै श्रद्यवाले मनुष्य हैं वे यक्ष और राक्षस इत्यादिकी पूजा 
करते हैं । क्योंकि यक्त राक्षस खयं राजमी प्रकृतिके हैं इसलिये 
राजसी श्रडाबालेको अन्तःकरण उनकी ओर खिचजाता है । 

तहां यक्तोंकी गणना यों है, कि कुबेर तो यज्ञोंका राजा है और . 
इन यक्षोंके पांच गण हैं “ प्रचेतसः सुता यक्षा तेषां नासानि से 
जणु । केवलो हरिकेशश्च कपिलः काञ्चनरतथा । मेघमाली च 

यन्ाणां गण एष उदाहृतः ” 

अ्र्थ~-- प्रचेताके पुत्र यत्तोके पांच गण हैं जिनके नाम ये हैं- 

१. केवल, २. हरिकेश, ३. कपिल, ४. काञ्चन और ५. मेघमाली 
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ये सब कुवेरके भशडारकी रक्षा करनेवाले हैं । राजसी श्रद्धावाले धनके 
लोमसे इनके राज्ञा कुवेरके साथ इनकी पूजा करते हैं। इनका स्वरूपः 
देखनेमें भयंकर होता है । प्रमाण -- “आजम्मुर्यदानिकरा; कुचेखर- 
किंकराः । शेलजप्रस्तरकरा अञ्जनाकारसुर्तयः । विकृताकार< 
वदना पिंगलाक्षा महोदशः । रफटिका रक्तवेशाश्‍च दौधरकन्धाशच 
केचन .” ( बह्वेबत्त० -श्रीकृष्णजन्मखणड ` अध्याय ५७ ) अर्थ 
स्पष्ट ह । 


इसी प्रकार ये राजसी श्रडाधाले निक्रति इत्यादि राचासोंकी पजा 
करते हैं । 

ये निश्रिति इत्यादि कौन हैं ! कहां मित्रास करते हैं ? सें 
वर्णन कियाजाता हे। ये नैश्रत्य कोणके राजा हैं--- “ पूर्वस्यान्तु 
सुकान्तस्य रेक्षकूटाइयो गिरिः । यत्रारते सततं देवो बिश्वेती 
राक्तसेश्वर:। खड्गहस्तो महाकायो वामे चसेधरस्तथा । जटाजूट- 
समायुक्तः प्रांशुक्कष्णाचल्लोपम; । द्विभुजः कष्णवस्नस्तु गन्धर्वो 
परि संस्थितः ” ( कालिकापुराश ८१ अध्याय ) अर्ध रपट है । . „ 


तहां यह भी लिखा डे, कि जो प्राणी रक्षकूटपर्ब॑तपर जाकर नेत्री” 
खबीजमन्त्रसे इस राक्तसराज नि्चतिकी पूजा तथा रात्तसेश्वरी चरिड- 
काकी पूजा करता है उसे राक्षसादिकोंका भय नहीं होता । 

भगवान कहते हैं, कि राजसी श्रद्धावाले उक्त प्रकार यक्ष राचाः 


सोंकी पृजामें श्रद्धा रखते हैं | यही राजसी श्रद्धावालोंकी विशेष पह 
चान हे। 
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अब भगवान कहते हैं, कि | प्रेताव्‌ भूतेगेणांश्चांन्ये 
' यजन्ते तामसा जनाः ] इनसे इतर जो तामसी अडावाले जीव 
हँ वे प्रेत तथा सृतगणोंके यजनमें तत्पर रहते हैं । तहां ये भूत मेतं 
कौन हैं! ब्रहुतेरे तो इनमें वे आझण हैं जो अपने कमोसे च्युत होकर 
राक्षसोंके समान चोरी, जारी, मिथ्या भाषण, मद्यपान, परनिन्दा इत्यादि 
दुप्कमोके . करनेसे वायवीय शरीर घारणकर व्रह्मपिशाचादिके नामसे 
पुकोरजाते. हैं, बहुतेरे इनसे इतरं नीचजाति डोमरे, चमार, सैगीके 
मरेहुए प्रेत भी सोढूबाबा, महेन्द्र मलग, बुढाबाबू, लोना चमारी, शेख 
सद्दो, गोंगापीर इत्यादिके नामसे असिद्ध हैं । ये तामसी श्रद्धावाले 
जिनका पूजन कर इनसे अपनी मनःकामना मांगते हैं ये मून कमी 
किसी देवमन्दिरमें जाकर भगवानकी पूजा नहीं करते ये अपने प्रेत 
भूतका रामकृष्णासे भी अधिक श्रेष्ठ जानते हैं । ,फिर सप्तमातृका 
गौर विनायक इत्यादि भूतोंकी भी पूजाकरनेवाले ये ही मूख हैं । 
आअगिया वैताल इन नरेकगामियोंका सबसे बडा देवता समझाजाता है 
इसके आगे जीवोंको. मारकर वलिदान करेते हैं क्याँकि -ये अत्यन्त 
निदयी और कठोरहृदय होते हैं । 
भगवानके कहनेका मुख्य अभिमाय यह है, किं संसारम ये जो 
तीन प्रकारकी श्रावाले हैं उनमें केवल सात्विकी श्रदाबालोंकीं 
देवीसम्पदामें गणना है शेष दो .असुरसम्पदात्राले हुँ । इसलिये केबल 
सात्विकी श्रद्यवांलोंका अनुकरण करना चाहिये | 
भगवानके कहनेका मुख्ये अभिप्राय यह हे, कि है अर्जुन 
तीनों अडावालोंको तू उनके खभाचसे हीः पहिचान लिया कर । 


३४१८ ओमहान्ता - ` [ ध्रथ्याये १७] 


अर्थात्‌ सालिक श्रडावालोंको सात्विक देवादिके पूजनसे, राजसी 
अडावालोको यक्ष रात्तसोके पूजनसे और तामसी श्रडावालोंको भूत ` 
प्रेतादिके पूजनसे पहचान लिया कर ॥ ४ ॥ 


अब पधेजन्माजित पार्पोके संसकारकी मवलतासे जिन मूखोसे 
असुरस्वभावका परित्याग नहीं होसकता वरु दुःसंगसे और भी बह 
ताही चलाजाता हे वे दोनोंलोकोंमे केवल दुःख ही दुःख भोगते ह । 
प्राय; ऐसे पुरुष बडे हठी और कर देखेगये हैं यदि ब्रह्मा भी . इनको 
समभावे तो ये नहीं मानते ऐसोके क्या विशेष लक्षण और कमे हैं 
अर्थात ये कैसे पहचानेजाते हैं सो भगवान अगले दो शल्लोकोमे 
चशणुन करते हैं-- 


सू०-- अशास्त्रविद्दित घोरं तप्यम्ते ये तपो जना: । ` 

दम्भाइंकारसंयुक्ताः कामरागबलान्विताः ॥ ५ 

कर्षयन्तः शरीरस्थं भूतमाममचेतस; । 

मां चेवान्त:शरीरस्थं तान्‌ विद्व्यासुरनिश्चयान॥ई 

पदच्छेद;-- ये, अचेतसः ( मूहाः । अविवेकिनः ) जनाः 

( नयः ) दस्भाहकारसंयुक्‍्ताः / दम्भो धर्मष्वजित्वम्‌ अहंकार 
रवरिमिन पूज्यताबुडिः, ताभ्यां सम्यश्युक्ताः ) कामरागबलान्वित! 
( कामो विषयाभिलाषः कामस्य कारणी भृतो विषयामिरञ्जनात्मको राग; 
कामरागाम्था कृते वले विष्यसम्पादीत्साहरतेन युक्ताः । अथवा कामो" 
अभिलाषः राग; श्वासक्ति, वलञमाग्रइः एतैरन्विताः ) शुरीरेस्थम 


इद्ौ० ॥ ५, ६ ॥ ओमड्रगवद्गीता ' ३४१६ 


( देहस्थितम ) भूतग्रामम ( करणसमूहस । एथिव्यादिभूतसमु- 
दायम्‌ ) अन्तःशरीरंस्थम ( भोक्तृरूपेण शरीरान्तःस्थम ) माम 
(परमेश्वरम्‌ ) च, एव ( निश्चयेन ) कषेयन्तः ( वृथोपवासांदिभिः 
कृषीकुवेन्तः ) अशास्रविहितम ( शास्र वेदादितदिरोधिनाकौलिका- ` 
द्यागमेन विहितम ) घोरम ( दारुणम । परस्यात्मनः पीडाकरम | 
स्वमांसहामेन बाझणलोहिदादिना वा देवतासन्तपैणाद्यात्मकस ) 
तपः, तप्यन्ते ( निवेतयन्ति ) तान्‌, असुरनिश्चयान ( वेदार्थ- 
बिरोधि अतिक्ररो निश्च्यो येषां तान्‌ सर्वेपुरुषाथभ्रष्टान्‌ ) विदि 
( जानीहि ) ॥ ५, ६ ॥ 
पदार्थ:-- ( ये अचेतसः ) जो भज्ञानी ( जनाः ) 
मनुष्य ( दम्भाहंकारसंयुक्ताः ) पाखण्ड और घमण्डसे भरे हुए हैं 
तथा ( कामशागवलान्विताः ) विषयकी अभिलाषा जो काम और 
उस थमिलाघाके प्राप्तिनिमिच जो राग तिनके वलसे जो पूर्ण हैं वे 
( शरीरस्थ ) इस देहमें स्थित ( भूतग्रामम ) भूतसमूहको 
- अर्थात्‌ प्रथिवी इत्यादि पांचों भृतोंके साथ दश इन्द्रियां ओर चारों 
अन्तःकरणोंकोतथा ( अन्तःशरीरस्थम्‌ ) इस शरीरेके भीतर भोक्ता 
रूप तथा अन्तर्यामीरूपते स्थित ( माञ्च ) मुझको भी (एव) 
निश्चयकरके ( कषयन्तः ) दुर्वल अर्थात क्षीण करतेंहुए ( अशास्त्र . 
विहितम ) वेदादि.शारत्रोंकी आज्ञासे रहित कौलिक इत्यादि अथवा 
नास्तिकादि शारोंकी आज्ञाक अनुसार ( घोरम्‌) अपने तथा 
परायेकी पीडा करनेवाले परम कठोर भयंकर ( तपः > तपादिकोः 
( तप्यन्ते ) तपते हुँ अर्थात तामसी तपस्यामें जो रत रहते हैं 


३४२० खरीमद्धसेदीता `` ग अध्या १७ ] 


( तान्‌ ) उनको ( थसुरनिशचयान ) असुर अर्थात्‌. परम कर 
निश्चयवाला राक्षस (.विडि ) जान ॥ ५, ६॥ , 
भावार्थ:-- अब श्रीआन्दकन्द कृष्णचन्द्र असुरेखमाव-. 
वालोंक्री पहचानके लक्षण अजुनके प्रति वर्णेन करते हुए कहते हैं, कि 
[ अशाखबिहितं घोरं तप्यन्ते ये तपो जनाः ] जो तप 
अशाख हैं वेदादिम कहीं भी जिनकी शाज्ञा नहीं. है किसी सनातनं 
घमवाले ऋषि वा विद्वनने जिनमें. कमी भी सम्मति नहीं दी ऐसे कमे. 
जो अशाखबिहिति हैं अर्थात कौलिक, नास्तिक, औघड इत्यादि अनेक 
स्वार्थी और विषयियोंके हारा मनमाने _बनायेहुए जो शास्त हैं 
तिनकी आज्ञानुसार जो मूर्ख प्राणी ` चलते हैं अर्थात अत्यन्त घोर 
तपको तपते हैं । जैसे अपना मांस काटकर तथा अन्य जीवोंको मार-, 
कर वा कमी २ ब्राह्मणके रुधिरेसे भयंकर. तपेणादि कर्म करना विहित. 
समभते हैँ, मुदोका मांस भक्षण करते हैं. तथा मलमृत्रसे व्यवहार, 
सांधन करते हैं, शमशानमें हड्डियों और खोपडिर्योको एकत्रकर सुत-- 
ककी खोपडीमें मदिसि. डाल उसमें श्याल, कूकर," कागडे इत्यादिका 
सांस पकाकर भूत, प्रेत, वैताल इत्यादि अपने इष्ट देवताओंको भोग 
लगा आप भक्षण करते हैं और नाना प्रकारके शस्त्रोंतते अपने शरीरको. 
कार रुघिर निकाल अपने देवताको अपण करते हैं ऐसे जो घोर' 
तपके करनेवाल्ले हैं उनको अप्रश्य असुरनिश्चय जानना चाहिये। _ 
फिर ये केस हैं ? सो भगवान कहते हैं, कि [ दुम्भाइड्कार-- 
संयुक्ताः कामरागवलान्विताः ] दम्म, . अहंकार, काम, रागः 
यर बलसे भोरे पूरे. हैं अर्थात दम्भ जो पाखण्ड और अहंकार 


रहण ॥ १, है ॥ त्रीमद्धगवदीता - भं १४६९ 


जो झपने-तपोबलंका घमशड .तिन दोनों प्रसिड दोषों करके युक्त ` 
हाते हैं अथवा काम जो विषयकी अभिलाषा ओर राग जो उस 
असिलषित विषयमे परेम प्रीति तिनके बल जो त्रिधयमोगका 
उत्साह है तिस करके भरेपूरे रहते हैं अथवा यों कहल्लीजिये, कि 
काम्‌, राग और इनकी प्राप्तिके निमित्त जो कठोर दुःखोंके सहनेका 
बल इन तीनों दोषोंसे जो पूर्णं रहते हैं वे सचमुच क्या करेते हैं ? 
सो सुनो! [ कषेयन्तः शरीरस्थं भूतय्ाममचेतसः ] ये विवेक 
रहित मूढ शा्रपतिकूल घोर तामसी आचरण करके अर्थात किसी 
सुन्दरीको अपने वशमें लानेके निमित्त अथवा किसी थनीके 
घनके भण्डारके लुटनेमें बलवान होनेके निमित्त अगियात्रैताल इलादि 
प्रतोंको जयते हुए सात २ दिवस बिना अन्नपानीके भूखे प्यासै रहकर 
इस शरीरमें स्थित जो मूतग्राम अर्थात्‌ दश इन्द्रिय, चार अन्तः 
करण थोर पांचों भूतोंका समूह जो यह 'पिएड तिसकी तथा अन्नमय, 
प्राणमय, मनोमय,' विज्ञानमय और आनन्दमय णंचों कोशोंकी जो 
कुशा ( दुर्बल ) करते हैं। तात्पय्ये यह हे; कि आहारादिके 
न करनेसे इन सबोंको निवल करते हैं ऐसे जो ज्ञानरेहित हैं 
जो अपने इतने करनेपर आउ बडे महात्मा, ओझाजी, ओघडज़ी,- 
` तान्त्रिकजी वा बाममार्गीजी कहलानेका डींग पंड़ितोंके समीप. हांकते 
हैं और जो छू करनेसे रोगियोंका रोग नाश करदेनेका दम भरते हैं ऐसे 
मुखे अपने भूतञ्जामको ही निषल नहीं करते वर [ मां चेवान्तः- 
शरीरस्थं तानू विद््यासुरनिश्चयात्र ] “ माञ्च ' मैं जो 
अन्तरयामीरूपसे शरीरेके अन्तर निवास करता हूं उसे-सी कुश (दुबल ) 
४३२ 


३४९२ श्रीमद्भगवद्वीता रचू अन्य? १७] 


करते हैं तालय्य यह, है कि मुझ अन्तर्यामीको भी अपनी बुडिकी 
. क्षीणतासे क्षीण करते चले जाते हैं । अर्थात जैसे-जैसे उनकी बुद्धि 
इन क्ररक्रमीसे दुर्बल होतीजाती है में भी उनके घ्यानसे दुर्बल 
हता चलाजाता हूँ अर्थात्‌ विलग हाता चलाजाता हूँ । ऐसे जो मलिन 
बुडिवाले हैं वे अपने शरीरस्थित भृतआमको और सुझको भी कुश 
करतेर भूलजाते हैं । ऐसे पुरुषोंको हे अर्जुन | तू असुरनिश्चय- 
वाला जान । यहाँ सातानने उनको मनुष्यस्वरूपर्म रहनेके 
का श्‌ असुरशब्दसे नहीं पुकारा अर्थात्‌ * असुरान विडि ? असुर 
जान! ऐसा नहीं कहकरे “ श्रसुरनिश्चयान ? कहा ।. 
भगवानके कहनेका अभिमाय यह है, कि देखनेमें तो इनका 
शरीर मानुषी हे पर इनका अन्तःकरेण, इनका विचार, इनके कमे, 
इनका स्वभाव, इनके लक्षण, इनकी बुडि, इनकी चालढाल और 
इनकी निष्ठा आसुरी होनेंके कारण आसुरीशाख्नोंमें इनका निश्चय 
दृढ हे । ये धमशास्त्रका उल्लंघन करते हें और आसुरी शास्त्रोंमे 
अपना निश्चय रखते हैं यही इनकी पूर्ण पहचान है | 

शुका-- इस व्याख्यानमें जो एसा कहा, . कि उपवासादि 
काके जो कायाको क्लेश देना हैं वह आसुरी है ऐसा क्यों ? श्रुति 
और रमृतियोम तो उपवासादि करके तप करेना श्रेष्ठ लिखा है तथा इस. 
* तप ? को अझरूप ही कहा हे औरे रूप जानकर महतर्षियोंने 
सहसरं वर्ष बिना अन्न जलके तप किया । श्रीविश्वामित्रजीका तथा . 
अन्य ऋषि महर्षियोंका तप करना प्रसिद्ध है सर्वसाघारण जानते हैं, . 
> कि श्रीपावेतीजीने शिव भगवानकी ग्राप्तिक निमित्तं हिमालय पेत 


स्लो: ॥ ४, दए त्रीमङ्गव्गीता ३४२९. 


पर घोरं तप किया जिसके विषय गोस्वामी तुलसीदासजी रामायणे 
लिखचुके हैं, कि “ कहु दिन भोजन वारि बतासा । किये कठिन 
कछु दिन उपवासा » इन बचनोंसे उपवासादि करना निषिछ नहीं 
जानपडता तप करना तो सर्वत्र विहित ही है । प्र श्रु०-- क त्‌२- 
होवाच तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व तपो ब्रह्मेति । स तपोप्तप्यत्‌ " 
( तैतिं> सवछ्ठी श्रुः ३ ) 

'अथ---- जिस समय सुगुने अपने पिता वरुणदेवके पास जाकर 
चूझके विषय जिज्ञासा की और पूछा, कि हे पित; ! तुम मुझे अह्मका 
उपदेश करो उस समय वरुणने कहा हे पुत्र | तपसे व्रझको जान तप 
ही सत्र साधनोंमें श्रेष्ठ है अर्थात ब्रह्मरूप ही है इतना सुन भूगुने तप 
किया। इस श्रुतिसे सिद्ध होता है, कि तप करना श्रेष्ठ है। जब ऐसा 
है तो यहाँ भगवानने ऐसा क्यों कथन किया, कि हे अर्जुन! तु उपवा- 
सादि घोर तप करनेवालोंको आसुरी निष्ठावाला जान! । 

समाधान--- इस शंकाका समाधान अत्यन्त सलिल है सब 
ही जानते हैं, कि जितनी वस्तु इस संसारमें हैं सबोंकी उत्कृष्टता 
और. निकृष्टता सुयोग और कुयोगपर है । जैसे वही गंगाजल पूजाके 
पत्रमे . पवित्र और पावन करेनेवाला तथा पूज्य समझा जाता है । 
आर मयके घटमे मय होकर निकृष्ट, अपवित्र और अपूज्य हाजाता 
है । वही काजल मसीपात्रमें पडनेसे वेदादिके मन्त्रको लिखता हे 
आंखोंमें डालनेसे शोमा देता है और उसीको मुंहपर मसलनेसे कुशोमा 
गरात होती है इसी अकारे जो तप सात्विक श्रडासे युक्त भगवंद्माप्ति | 
निमित्त कियाजाता हे वह प्रशंसनीय है और राजसी वा तामछी 


- ३४२.४ श्रीमद्भमवद्गीता ` -[-अष्या० १७4 


श्रंडासे युक्त पर-येकी सीके हरने तथा परायेके नाश करनेके लिये. 
कियाजाता है वह निन्दनीय है। श्रुति ओर स्मतिर्योम जो तपका वणूनः 
है वह सात्विक तप्का वर्णन है और यहां जिस तपकी निन्दा कीगयी- 
है वह राजसी तथा तामसी तप है । कोई भी वतु क्यों न हो सालिक 
होनेहीसे ग्राह्य है और राजस तामस  हेनेंसे अग्राह्य है | भगवाननेः 
इस १७ वें अध्यायमें इसी विषयका वर्णन किया हैं, कि जितने' 
सात्विक पदार्थ हैं उनका अहण करों और राजसी वा तामसी तर्वोका 
परित्याग करो । इस कारण यहाँ शंकाका कोई स्थान नहीं है। 
शंका मत करो ॥ ५, ६ ॥ ः र 
अब भगवान अगले शछोकोंमें तीनों प्रकारेके आहार, यज्ञ, तप 
ढानादिका वर्णन करते हुए कहते हैं--- - | 
मु०-- अहारस्त्वपि स्वस्थ त्रिविधो भवति प्रियः।` 
यज्ञस्तपस्तेथा दानं तेषां भेद॑मिम शुखु॥ ७ ` 
पदच्छेद;-- तु, सवेस्थ ( सात्विकादिमेदमिन्नरय प्राणि 
जातस्यं ) क्रियः ( इष्ट ) आहारः ( अन्नादिः ) अपि, त्रिविधः 
( सालिकादित्रिमकार; ) भवति, तथां, यज्ञः ( देवतोदेशेन द्रव्य 
त्यागः ) तपः ( कायेन्द्रियशोषणम्‌ । कुच्छ्चान्दायणादि ) दानम 
( परस्वल्वापचिफलकः स्वसत्वत्यागः ) तेषाम ( आहारयक्षतपोदाना-- 
नाम्‌ ) इसम्‌, ( वक्ष्यमाणम्‌ ) भेदम ( भिन्नता ) इणु ( अव“ 
धारय |आकर्णय) ॥ ७॥ - : 
पदार्थ; ( सर्वस्य ) सर्वभकारके प्राणियोंका ( श्रियः): 

परम मिय जो ( आहारः ) आहार है ( अपि) वह:भी ( तु): 
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तो ( त्रिविधः ) “तीन ही प्रकारका (सवति ) होता हैं ( तथा ) 
और इसी प्रकार ( यज्ञ; ) यज्ञ जो देवताओंके लिये हवनीथ हब्योंका 
त्याग करना है ( तपः ) तप जो छुच्छुचाद्धायण इत्यादि हारा शरीरं 
आर इन्द्रियोका शोषण्‌ करेना हे( दानम्‌) दान जो अपना घन- 

इत्यादि दूसरोंको. देना है ये सब सी.तीन मकारके होते हैं ( तेषाम्‌ ). 
तिन आहार, यज्ञ, तप और दानके विषय ( इसम्‌ ) इस: 
मेरे कथन . किये हुए ( भेदम ) मेदको ( श्रृणु ) हे अजन !.तूः 
सुन ॥७॥ 
भावार्थः-- इस सटिमें जितने पदार्थ हैं बे जडहों वा 
चेतन सबके सालिक, राजस थौर तामस तीन ही भेद हैं इनमें 
सालिकका ग्रहण और राजस तामसके त्याग -करनेके अभिप्रायसे, 
श्री अजचन्द थनन्दकन्द कहते हैं, कि [ आहारस्त्वपि सबै 
ज्रिविधो भवति प्रियः ] हे अर्चत ! सूर्या मह्यारडके प्राणी-- 
मात्रका जो यह आहार प्रिय है वह भी तीन अकारेका है। अथत्रा यों. 
अर्थ कलो, कि सातिक, राजस और तामस प्राणियोके जो अपने- 
` अपने गुणोंके अनुसार आहार प्रिय होता है वह भी तीन ही मका- 
रका हाता है आहार ही नहीं किन्तु | यज्ञस्तपस्तथा दाम्‌ 
तेषां भेदमिमं शुझु ] यज्ञ, तप और दान भी तीन ही अकारेके 
हेते हें । हे र्न ! तिनका भेद सुन! झै इन तीनों कारके आहार” 
यज्ञ, तप और दानको मेद तेरे तथा सेसांबाग्ण घर्मीवलम्बियोके 
कल्याणनिमिच विलग २ कह सुनाता हुँ । जो प्राणी इस भेदको 
` सुनकर सालिका ग्रहण और-राजत -तामसके त्याग करनेका यल- 
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करेगा वह संस्तिबन्धनसे छूट परमानन्दको लाभ करेगा ॥ ७॥ 
इतना कहकर श्रीथानन्दकन्द अगले १५ स्छोकर्मे इन आहार, 
यज्ञ, तप और दानके तीनों भेद वणन करेंगे तहां ८, & और ३० 
तीन 'छोकोमि भोज्य, भक्ष्य, लेहा और चोष्य इन चारों प्रकारके 
अन्नोंका त्रिगुणात्मक भेद कहते हुए प्रथम सात्विक आहारका भेद. 
कथन करते हैं--- न 
मु०-- ग्राझुःसत्ववलारोग्यसुखप्रीतिविवडेना: । 
रस्याः स्निग्धाः स्थिरा हृद्या आहारा सात्वि- 
कप्रिया: ॥ ८ ॥ | 
पदच्छेदः- थआायुःसलवलारोग्यसुखप्रीतिविवद्देना 
( थायुर्जीचनम, सत्वमुत्साहो, चले काय्यैकरणे शरीरसामरथ्यम, 
आरोग्यम नीरोगता, सुखे चित्तप्रसाद;, प्रीति; परेषाममिसम्पन्नानां 
दर्शासरमो हर्षो$मिरुचिरव्री एतेषां वृद्धिकरा: ) रेस्या; ( रसोपेताः । 
आस्त्राचाः शकेरादिमधुररसप्रधानाः ) स्निग्धाः ( रनेहवन्तो दुग्धा- . 
दियुता: ) रिथरा: ( देहे रसांशेन चिरकालस्थायिनः) हृद्या; ( दृष्ट- 
मात्रा एवं हृदयप्रिया: ) आहाराः ( घृतक्तीरसितादयः ) सालिक- 
जिया: ( सलगुणयुक्तानामिष्ठ: ) ॥ ८ ॥ 
पदार्थ:-- ( थायुःसत्ववलारोग्यसुखप्रीतिविषद्धना: ) 
जीवन; उत्साह, शरीरकी सामर्थ्य, आरोग्यता, सुख और प्रीति इन सबोंको. 
चढानेवाले ( रस्याः ) शक्कर, चीनी, मिश्री इत्यादि मधुर रससे युक्त 
( रिनग्धा:,-) दुध;--घृत, मक्खन-इत्यादि मिश्रित ( स्थिराः) 
अंपने रसके पृष्ठ अंशोंसे शसैरमै अधिक काल पर्यन्त स्थिर रहने: . 
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वाले ( हृद्याः ) देखनेम हृदयको प्रसन्न करनेवाले अति प्रिय 
( आहारा: ) आहार हैं वे ( लात्विकप्रिया: ) सात्विक गुणवालोंको 
प्रिय होते हैं अर्थात सात्विक गुणवाले प्राणी ऐसे आहारोमें रुचि - 
रखते हैं॥८॥ | 

भावार्थः-- श्रीकरुणासिन्धु दीनबन्धु श्रीश्यामसुन्द्र जो 
त्रिगुणात्मक आहारोंके विषय 'अज्ञुनके प्रति कहचुके हैं उनमें मबसे 
प्रथम सांत्विक शुणवालेको जो सात्विक-आहार प्रिय हैं उनका भेद 
दशन करते हुए कहते हैं, कि [ आयुःसत्ववलारोग्येसुख- 
प्रीतिविवद्वेना; ] थायु, उत्साह, बले, नीरोगता और सुखको बढा- 
नेवाले आहार सात्विक पुरुषोंको प्रिय होते हैं । 

अब यहां पहले यह दिखलोयाजाता है, कि सात्विक आहारसे 
आयुकी वृद्धि कैसे होती है ? 

बहुतेरे प्राणियोंके चित्तमें यह वार्ता चढ बेठीहुई है, कि जिस 
जीवके लिये जितनी आयु भगवानने नियत की है उससे क्षणमात्र भी 
अधिक वह प्राणी इस संसारमै नहीं ठहर सकता है फिर भगधानने 
इस आहारमें आयुकी वृद्धि करदेनेकी शक्ति क्यों कहदी ! तो उत्तरे 
यह है, कि जिन साधारण माशियोनि ऐसा समझा हे वे आयुके 
यथाथ तत्वको नहीँ जानते हैं उनकी समझमे यही वात्ता बैठीहुई है, कि 
प्राणियोंकी आयुके कुछ साल, महीने, घडी वा पलकी गणना करके घमे- 
राजके ग्रन्थमे उनके नामपर तिथि नियत-कीहुई है, कि असुक ' 
प्राणी अमुक तिथिमं शान्त होजावेगा । जैसे देवदत्त कातिक सुदी 
सप्तभीको तीसरे पहर मरेजावेगा ।पर ऐसा. नहीं, आयुकी समाप्तिके 
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लिये कोई तिथि विशेषकर नियत नहीं है किसी भी देवता. वा 
पितरके लोकम ऐसा कोई ग्रन्थ लिखकेर नहीं. रखा. हुआ हे जिसमे 
ग्राथुकी तिथि लिखीहुई हो । 


आयु क्या है ? सो सुनो प्रमा श्रु “ॐ प्राणन्देवा अनु 
प्राणन्ति । मदुष्याः पशवश्च ये पाणो हि भृतानामाथुः। तस्मा 
स्र्वायुषसुच्यते” ( तैत्ति अ० २ अनु० ३ श्रु ) 

श्रथ ( देवाः ) ये जो अशि, मित, वरुण, कुवेर इन्द्रादि 


देव हैं वे सबके सब प्राण ही दारा श्वासोच्छास करतेहुए जीवित . 


रहते हैं फिर जितने 'मनुष्य और पशु जो चौरासी लक्ष 
थोनियोंमें उत्पन्न जीव इस ऐृश्वीमण्डलपरे हैं सब प्राण ही द्वारा 


जीवित रहते हैं इसलिये श्रुति कहती हे, कि माण ही सब जीवोंकी 


आयु है 


. यहां श्रुतिका मुख्य अभिप्राय यह है, कि प्राण जो प्राणियोंकि 
शरीरमें निरन्तर बिना रोक-टोक दिनरात तैलघाराबत प्रवाह कर” 
रहा है यही सब प्राणियोंकी आयु है। इसी कारण इसको 
८ लर्वायुष ? कहते हैं । अन्य श्रुति भी कहती है, कि.“ २* याव 
दृस्मिन शरीरे प्राणो वसति तावदायुः ” जबतक इस शरीरे 
प्राण निवास करता है तब ही तक आयु हे । अब यहे जानना 
चाहिये, कि यह प्राण इस शरीरमें केसे ? कब तक ? किस म्रमाणसे 
निवास करता है ! सो सुनो ! “ इकारेण बहिर्याति सकारेण 
विशेसुन; । इंसेति परमे, मन्त्रं जीवो जपति सपैदाः॥ एक? 


| 


श्लोक ॥ ८ ॥ श्रीमद्भगवद्वीवा शहर 


विशतिसाहस षट्शताधिकमीश्वरि । जपते प्रत्यह प्राणी 
सान्बानन्दसयीँ परास । उत्पश्षिश्व जपारस्भो सृत्युस्तस्य 
निवेदन * ( दक्षिणामूत्तिसहितायां प्रथमः पटलः ) 

अथ--- हकार उच्चारण करेताहुआ जो वार-बर बाहर जाता है 
ओर सकार उच्चारण करताहुआ जो शारीरके भीतर प्रवेश करता हे 
ऐसे “ हंसः ? इस परस मन्त्रको यह जीव सदा जपता रहता हे 
२१६०० प्रतिदिन सुथ्यदियसे दूसरे सूय्योद्य तक श्वास हारा यह्‌ 
प्राणी इस परमानन्दमयी वाणीको उच्चारण करता है जीवोंके जन्म 
दिनसे इस मन्त्रका आरम्भ होता हे और सृत्युके दिन समाति 
होजाती है । 

इतना कहनेका मुख्य अभिप्राय यह है, कि प्रतिदिन २४ 
घण्टोकि भीतर इस प्राणीके शरीरमें २१६०० वार श्वास थातेजाते 
हैँ । इस २५६०० के प्रमाणसे मनुप्वकी आयु कमसे कम एक श्वास 
ओर अधिकसे अधिक ७७७६००००० ( सतहत्तर करोड छिहत्तर 
लाख ) श्वासे दियेगये हैं अर्थात मनुप्योंकी परम आयु १००्बर्ष 
तककी कहीगयी है। तात्पर्य यह हे, कि किसीके शरीरम २१६०० प्रति" 
दिनके प्रमाणसे, किसीके शरीरमे कई करोड, किसीमें कई लक्ष, किसीमे 
कई सहर, किसीमें सौ, किसीमें दो, थौर किसीमे एकही श्वासं उस जीवके 
कर्मानुसार दियाहुआ हे इसी कारेंण श्रतिने “ प्राणो हि भृताना- 
यायुः ” प्राण ही भूतोंकी आयु है ऐसा कहा। ॥ 

अब यहां एक गुप्त वार्ता यह भी जानने योग्य है, कि इसे 
आयुके प्रमाणमें अधिकता और न्यूनता दोनों होसकती हैं यदि. प्राणी 

३३३ 
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er 


२१७० ०से अधिक श्वास प्रतिदिन व्यय करेगा तो आयुको कमी 
हाजावेगी औौर जो २१६०० से कम व्यय करेगा तों आयुकी वृद्धि 
होजावेगी । 

प्रिय पाठको ! श्वासका अपने माणसे अधिक वा न्यून व्यय 
होना कैसे होता है ? सो सुनो ! 


जो २१६०० श्वास ऊपर कथन कियेगये उनमें १४ श्वासोंका 
एक मिनटमें व्यय होना सिह होता है यदि किसी कारणसे एक 
मिनटमे १५ श्वाससे अधिक व्यय होवे तो जानो, कि श्रायुमें कमी. 
होरही है जैसे शयनमें, खरीप्रसंगमें, चलनेमें, क्रोध करनेमें इस शासका | 
अधिक व्यय होता है इसी कारण जो अधिक कामी है मिथ्या कधी 
हें अथवा जो रोगी हे उसके श्वास अधिक व्यथ होते है थोर. 
जो शान्तचित्त है फ्रणायामादि क्रियाका साधन करनेवाला है. 
. उसके श्वास बहुत ही कम व्यय होते हैं तहां शरीरमें वलकी अघि- 
कताकी आवश्यकता है जो वल्वोन होगा उसके श्वास कम और 
जो निवेल होगा उसके श्वास अधिक अवश्य व्यय होंगे । तहां यह 
निश्चय है थौर सर्व सिद्धान्त है, कि पुष्टिकारक भन्नके 
मोजनसे शरीरमें वल होता है औौरे वल होनेसे श्वासोच्छासमें कमी 
ही होती हे निद्रा भी अधिक नहीं सताती कामादि विकार भी नहीं. 
घेरत इसलिये वलिष्ट प्राणीके श्वास अतिदिन कम व्यय होनेके, 
कारण उसकी आयुकी बृद्धि होती है इसी कारण श्रीमगवान थर्जुनसे 
केहते हैं, कि जो आहार युकी वृद्धि करनेवाला है अर्थात पौष्टिक 


इलोक़ | = ॥ चीमङ्गगदीता ३१११ 


हे जिसके सोजनसे श्वासोका अधिक व्यय होना रुकजाता है वह 
सालिक प्रािरयोके भिय हे । 


अब भगव कहते हे, कि जो आहार सत्व, वल, आरोग्य, 
सुख और प्रीति इन चारोंको एक सग बडानेअला है वही सात्विक 
आहार है । तहां सत्व शब्दके अनेक अथ हैं “ महाभास्तमते सुख- 
जनकगुण: ? महाभारतक्रे मतसे जितने गुण छुखजनक होते हैं 
उनो लल कहते हैं । उसी महाभारतके मोत्तधसेमें लिखा है, कि 
१ प्रसादः । २ हषे: । ३ प्रीति; । ४ असन्देहः । ५ घृतिः। 
स्मृतिः । ये सलके ही छदो विशेष गुण हैं मुख्य अभिप्राय यह है, कि 
सत्वगुणके जितने घम हैँ सब इस सालिक आहारसे उत्पन्न हेते हैं 
जितने सात्विक भाव हैं उन सबोंका उत्पन्न करनेवाला जो आहारे है 
वही सात्विक पुरुषोंको प्रिय होता हे संघ शब्द कहनेसे भगवानका 
मुख्य तात्पर्य यही है । 

अब भगवान कहते हैं, कि जिस भोजनसे सेगोंकी हानि हो 
वह मालिक है। “ अरोगाः सदेसिद्धार्थाश्चतुवर्षशतांयुषाः ” 
(सुश्रुतः ) जो प्राणी रोगरेहित रहता है उसकी आयु ४ सौ वर्षकी 
होती है। इसलिये मनुष्योंको चाहिये, कि सदा नीरोग रहनेके तातैसे . 
साखिक थाहारोंक सेवन करें । 

फिरे भगवान कहते हैं, कि “ सुखप्रीतिविबद्दना: ” जो 
आहारे सुख. और. प्रीतिके बढानेवाले हैं वे मी सात्विक आहार हैं। 

| सुख कहनेका तात्पथे यह है, कि जित आहारेके खानेसे रात्रि 


३४३९ श्रीमद्वगवद्वीता ` . [ प्रध्याय १७ ] 


भरे सुखपूर्वक निद्रा लगजावे, जिसके पचनेमें किसी प्रकारका विकार: 
न हो, रात्रिको पेट न फूले, अधोवायुका सञ्चार न हो, कुसमय. 
पिपासा न लगे, मरतक्मे किसी प्रकारका बोझ न हो, मल सुखपू्वक _ 
उतरजावे तो जानना चाहिये, कि यह आहार सात्विक होनेके कारण 
सुखदायी है क्योंकि ऐसी दशा होनेसे मन प्रसन्न रहता है इतना ही 
नहीँ वरु प्रीतिकी भी वृद्धि होती है। प्रीति मनकी उस दशाका नाम 
है जब, कि सब छोटे बढोंकों सम्पन्न देखनेसे परम हष थोर उनसे 
मिलनेकी रुचि हो । रो केवल सात्विक थाहारसे उत्पन्न होती है इसी 
कारण भगवान्‌ कहते हैं, कि जो आहार आयु, सत्व, वल, आरोग्य, 
सुख ओर प्रीतिका बढानेवाला हे वह सात्विक होनेसे सालिकोंका 
प्रिय हे । 


अब भगवान कहते हैं, कि ओर भी इस सात्विक आहारका भेद 
सुनो [ रस्याः स्निग्धा; स्थिरा ह्या आहाराः सात्विक" 
प्रिया: ] जो आहार ' रस्याः ? रससे मराहुआ हो जैसे शर्करा, मिश्री, 
लड्डू, पूजा, पेडा, जलेबी, बरफी इत्यादि तथा जो “ स्निग्धाः ”- 
चिकनाई दूध, घी, खोवा, मलाई इत्यादि तिससे युक्त हो फिर 
जो * स्थिराः? पेटमें जाकर कुछ काल स्थिर होकर शुद्ध रुघिर, मज्जा. 
और वीर्यको बढावे फिर“ ह्या: ? जिसके देखनेसे खानेकी रुचि हृद- 
यमें उत्पन्न होवे देखते ही खानेको जी चाहे अथवा जो हृदय 
किसी प्रकारका विकारे न उत्पन्न करें ऐसे जो आहार हैं सो सर: 
सात्विक जनोंको प्रिय होते हैं ॥ ८ ॥ 


श्लोक ॥ ६ ॥ श्रीमद्ठगवद्वीता - ६६३३ 


` एवस्प्रकार सात्विक आहारका लक्षण और रूप वर्णन कर अब 
राजसी आहारका वणन करते है-- 


मु०-- कंटुम्ललवगात्युष्णतीच्णरूच्तविदाहिन: । 
आहारा राजसस्येष्टा दुःखशोकामयप्रदाः ॥ 8 ॥ 


पदच्छेदः- कटुम्ललत्रणात्युष्णतीच्णरूचविदाहिनः 
( अतिकडु निम्बादि अत्यम्लमम्लिकादि अतिलवण बहुच्षिप्तसैन्धवादि 
अत्युष्णं मुखादिदाहकम, अतितीक्ष्णस्‌ अरुणमरीचादि अतिरूक्षः 
सनेहलेशेनापि रहितः कंकुओद्रवादिः, भ्रतिविदाही सन्तापः सर्षपांदिः ) 
दुःखशोकामयप्रदाः ( दुखं तात्कालिकपीडा, पश्चादुसन्नरोगे 
तजान्यं दौमैनस्यं शोकः, रामयो रोग; तान प्रयच्छन्तीति ) आहाराः 
( चतुविधान्नानि) राजसरय ( रजोगुणविशिष्टस्य ) इष्टा; ( प्रिया; ) 

॥६॥ 


- पदार्थः-- ( कटुम्ललवणात्युष्णतीदणरूनविदाहिनः ) 
अत्यन्त तीता जैसे नीम इत्यादि, अत्यन्त खट्टा जैस इमली करोंदा,. 
अमरा इत्यादि, अधिक लवण जिसमें पडा हो फिर जो अत्यन्त उष्ण 
जिससे मुख इत्यादिम दाह होवे, अत्यन्त तीण जैसे लाल मिरच. 
इत्यादि, अत्यन्त रुखा जैसे बँगुनी कोदो इत्यादि, अत्यन्त दाह करने” 
वाला जैसे सरसों इत्यादि ( दुःखशोकमयप्रदाः ) पीडा, शोक ओरे. 
रोगोंके उत्पन्न करनेवाले ( आहाराः ) आहरे हैं बे ( राजसस्य ) 
रजोणणावालोके ( इष्टाः ) परम प्रिय हैं अर्थात्‌ इन ऋज्ञोंको, 


६४६४ श्रीमदभगवद्गीता [ शः्याऽ १७] 


रजोगुणी कहते हैं इस कारण राजसी इनमें बडी रुचि आर 
प्रीति रखते हैं ॥ ६ ॥ 


मावार्थः--- अब जो अन्न रजोगुणी होनेके कारण राजसी 
प्रकृतिवालोंको मिय होते हैं उनका वशेन करते हुए श्रीयानन्दन् 
बजचन्द कहते हैं, कि [ कटुम्ललवणात्युष्णतीच्णरूक- 
विदाद्विनः ] जो अन्न अत्यन्त कटु ( अतितीते ) अत्यन्त म्ल 
( खट्टे ) अत्यन्त लवण (-नमकसे भरेहुए ) अत्यन्त उष्ण ( गरम) 
अत्यन्त तीक्ष्ण ( तीखे ) अत्यन्त रूक्ष ( रूखे सुखे ) और अत्यन्त 
विदाही ( दाह करनेवाले ) होते हैं वे सत्र रजोगुणी कहलाते हैं । 

तहां असन्त कटु थाहारमै कौन २ दोष हैं ? सो वर्णन किये 
जाते है- “ सोऽतियुक्तो आन्तिदाहसुखतावत्रोष्टशोषक्कत। कण्ठा- 
दिपीडामृच्छान्तर्दाहृदो बलकान्तिहृत ॥ » ( भावधकाश शोक 
१३८ ) 


अर्थ-- सो जो अन्न यन्त कटु रससे युक्त होता है वह म्रान्ति, 
दाह तथा मुख, तालु और ओठोंख्े सुखानेवाला होता है और कंठ 
इत्यादिमे पीडा करता हे तथा मूर्च्छा लाता है, हृदयर्म दाह ( तृषा ) 
उत्पन्न करता हे और शरीरेके बल तथा कान्ति जो तेज और शोमा 
तिनको हर लेता है । थमिभ्राय यह है, कि अत्यन्त कटु अन्नके 
बहुत भोजन करनेसे जब इसके विकार सञ्चित होजाते हैं तब मस्त- 
कर्मे भ्रम होता है अर्थात शिर घूमने लगता है मुँह, तालु, होठ, 
हदय, नाक इत्यादि सूखने लगजाते हैं कंठ, हदय और पेरे विकार और 


+ 


छी०॥१॥ ` , शीमद्गवद्वीता ˆ`. ३४३५- 


मूच्छ इत्यादि रोग उत्पन्न होने लगजाते हैं शरीरेके भीतर दाहकी इंडि 

होते २ वलकी और कान्तिकी हानि होने लगजाती हे इस कारण 

सात्विक पुरुषोंको चाहिये, कि कटु अन्नका ग्रहण करना परित्याग कर । 

अब अ्रयन्त अम्ल ( खट्टे) आहारके ग्रहण करनेमें क्या 

क्या दोष हैं ? सो कहते हैं-- “ सोऽतियुक्तो श्रम; कुर्य्या? तूड्दाह- 
तिमिरज्वरान । कण्डपाण्डुखवीसपशोथविस्फोटकुषकुत 7 0 

( भावप्रकाश श्छो० १६२ ) 


आर्थ जो अन्न असन्त खट्टा है वह अम, तृषा, दाह, 
तिमिर, ज्वर, खुजली, पाण्डुता, विसपे, सूजन, विस्फोटक और कुष्टको 
उत्पन्न काता है! 
अब असन्त लवणयुक्त आहारोंके दोष वर्णन कियिजाते हैं 
“ सोऽतिथुक्तोऽक्षिपाका्रपित्तकोष्ठक्ततादिक्ृत । वलीपलित- 
` खालित्यं कुष्ठवीसपेतूड्प़रद: ॥ ? ( भा० म० व्छोश १६४ ) 
अथ-- अत्यन्त लवणसे भराहुआ जो आहार है वह नेत्रपाक, , 
रक्तपित्त, कोढ और दतादि रोगोंका करनेवाला है तथा वली ( शरी- 
रेके चमडेका सिकुडजाना ) पलित ( श्वेतकेश ) ,खालित्य 
( वालोंका उडजाना ) कुष्ठ, विस और तृषाको करनेवाला है। इसी 
प्रकार जो अन्न अति उष्ण हें उनके भी दोष जानो । 


अब अति तीक्षण आहारोंके दोषोंका वर्णन करते हैं | “ सोऽ . 
तियुक्तः शिरःशूलमन्यारतम्भश्रमातिृत । कम्पमृच्छादिषा- 


(४३६ श्रीमद्वगवहीवा [ अध्याय १७ ] 


कारी वलशुक्रक्नयम्रदः ॥ ?' ( साव० प्र० पू० खन खो २०१ ) 
अत्यन्त तीता रसवाला आहार शिरसे शृल्ल, गर्दैनमै स्तम्भता, परिश्रम 
पीडा, कम्प, मूर्च्छा ओर तृषाका उत्पन्न करनेवाला तथा वल यौर 
वीर्यको नाश करनेवाला होता है । 


अब अंतिरूत्त. अर्थात सुखें आहारके दोष कहते हैं-- “ शुष्क 
विरुद्ध विष्टम्भि वह्विव्यापदमावहेत » ( भा० प्र० ख० १ म्होर 
१४७) 


अर्थ--- सुखा अन्न भले प्रकार नहीं पचनेसे पिंडके ससान का 
पक्का रहजाता है इसी मकार चौले, कु ( कांगनी ) कोदव इत्यादि 
सुखे थन्न दूधके साथ मछली इत्यादिके समान विरूद्ध अन्न तथा चने 
आर मसुर इत्यादि विष्टम्भी अन्न खानेसे अभि मन्द होती है । 


इसी प्रकार जो दोष तीक्ण अन्नोंके कह आये हैं वे ही विदाही 
अन्नोके सी दोष जानने | 


एवम्प्रकार ये ग्रथस्त कटु, अन्त अम्ल, अत्यन्त लवण, 
अत्यन्त उष्ण, अत्यन्त तीक्ष्ण और अत्यन्त विदाही अन्न भ्रपकारी 
हैं इसलिये भगवान कहते हैं, कि [ हारा राजसस्सेष्टा 
दुःखशोकामयपदाः ] ये. जितने. आहार कथनकियेगये सब 
राजसी प्रकृतिवालोके परम इष्ट हैं इसी कारण ऐसे रजोगुणी मनुष्य 
सदा रोगी रेहते हैं क्योंकि ये अन्न “ दु:खशोकामयपूदा: ” दुःख 
शोक और आमय जो नाना प्रकारके ज्वर, प्लीहा इत्यादि रोग तिनें 
उत्पन्न करनेवाले होते हें ॥ ६ ॥ 


श्लोक ॥ १० ॥ चीमद्धगवड्रीता न १५३५ 


अब भगवान तामसी यहारोंका वशन करते हैं-- 

भृ°¬ यातयामं गतरसं पूति पर्य्युषितञ्च यतं | 

उच्छिक्षमपि चामेध्य भोजन तामसप्रियम्‌ ॥ १० 

प्रदच्छेद;- यत ( अन्नम ) यातयाञ्चमं ( प्रहरात. 
याकू कृतम। शेत्यावस्थां प्राप्तम्‌ । पाकान्तरं किंचित्कालातिक्रान्त्यान 
निर्वीयिता माप्तघ ) गतरेसक्र ( रेसविमुक्तस । निष्पीड़ितसारम्‌ ) 
पूति ( इन्धम्‌ ) च, पर्युषितम्‌ ( पक्वं सद्राच्यन्तरितम । दिना, 
न्तरपक्वस्‌ ) उच्छिष्ठस ( सुक्तावशिष्टस्‌ ) अपि, च, अमेब्यमू 
(. अंभक्ष्यम । यज्ञानईमशुचिमांसादि ) [ तत ] भोजनम (आहारे; ) 
तामलन्जियम्‌ ( तामसस्येष्टम्‌ )॥ १०॥ 

पदाथः ( यतः) जो अन्नं ( यातपांसंमूं ) पररः 

भर पहले पककर ठण्डा हें।गया हो ( गतरेसमं ) नीरस होंगयां 
हा ( पूति ) ज्ञिएसे दुर्गन्ध निकलता हो ( चं ) तंथां 
{ पथ्युषितस ) एक रात्रिं वा एक दिन प्रहलेकां पकोहुथं' 
हा ( उच्छिट्टस्‌ ) अपना वा किसी दूसरेका जूठां हा ( थपि च ) 
झोरे वह भी जो ( अंसेव्यम्‌ ) यज्ञबें लाने योग्य न 
हा अपवित्र हा सो ( भजनम ) याहार ( तामंसप्रियमं ) तमो 
शुशिर्योकी प्रिय होता है । ऐसे आहारो तमोगुणी जानंना ॥ १० ॥' 

भावार्थ;-- श्रीसखिदानन्द आनन्दकन्द. श्रीकृष्णचन्द्र इस 
शलीकमें तामसी अन्नो वशेन करते हुए कहते हैं, कि [ यातयामं 

४३४ 


३१४३८. श्रीमद्ञगपद्रीता [ थथ्या> १४] 


गतरसं पूतिपर्य्युषितञ्च यत ] जिस अन्न को पकेहुए एक पहरेके 
लेगभ्झा हागया हो इस कारण एक वारगी ठण्डा होगया हो तथा ठण्डा 
होजानेके कारण उसमें कठोरता थागयी हो ऐसे अज्ञोंकी “ यातयाम” 
कहते हैं सो भगवान कहेते हैं, कि जो इस प्रकार कुछ काल पहलेव्य 
बहु अन्न है तया “ गतरस्र ” जिस अन्चसे उसका रस 
निकल्लगया है जैसे गोप दूघसे सारांश निकाल कर हाटमें बेचते हैं और 
तमसीपुरुष जिसे लेकर पीते हें तथा गतरस कहनेसे भगवानका यह भी 
तात्पर्यं है, कि जिस अन्नको पके हुए अधिक काल बीत गया 
दा और उसका रस निकलकर निर्वीय्ये हागया हा इसलिये जिसका 
भोजन करना एकवारगी निरर्थक है केवल तामसी पुरुषोंके पेट भरनेके 
लिये है तथा रोगोंको निमन्त्रण देनेके लिये हे जिसका कवल बांध" 
कर सुंहमें देनेसे मानो सोयी सुत्युवो हेला भाकर जगाना है जिसके 
पेडमें जाते ही पचानेवाली परिपाकशक्तिको घोरे चिन्ता होजाती है 
जो पचानेका तनक मी नामे नहीं लेती बरु जिसके आाहारसे आलस्यकी 
अधिकता होजाती है । जो अन्न धीरे २ पक्षाघात, गांठ तथा गुल्म 
इत्यादि रोगोंके उत्पन्न करनेका बीज बनकर उद्रके क्षेत्रे वपन किया. 
जाता है ऐसे अन्नको “ गतरस ” समझना चाहिये । 

रससहित अन्न शरीरको रोगरहित रखता है और रेसरेहित अन्न: 
रोगका सूल हे । अब सुवेसाधारेश पाठक़ोंके. कल्याण निमित्त रसके, 
यथार्थरवरूप आरे शुणोंका वयीन करदिया जाता है-< 

“ सम्यक्‌ पेक्वस्य युक्तस्य सारो निगदितो रसः । 

स्‌ तु ब्रव्यः सितः शीतः स्वादुः रिनग्धश्चलो भवेत ॥` 


खोके ॥ १० ॥ मीमकंगव़ौतो ३४६६. 


स्त्रदेहचरस्थापि रसरय हृद्य स्थश्च । 

समानसरुता पूर्वे यंदर्य हृदये धुता शी 

आारुहम घसनीगेत्वा घातन्‌ सर्वानय रस; 

भुध्णाति तदनु खौदेड्याप्नोति 'च तु गुराः है 

यंदा रसो यक्कद्योनि तत्र रञ्जकपित्ततः। 

रागे पाकञ्च सम््राप्य से भवेद्रक्तसंज्ञकः ॥ 

रक्त सवेशरीरस्पं जीवस्याधारसुत्तसम्‌ । 

स्निग्ध गुरु चलं स्वादु विदग्ध पित्तकद्बेत्‌ ॥ ० 
( सा० प्रश ख० १ श्लो० १६२, १६३, १६४, १६६, 9६७) 

अथ--- उत्तम ओर पूर्ण प्रकारसे पचे हुए अन्नकां ज्ये सारांश 
है वही रस केहोजांता है सो रेस दव्यतायुक्त श्वेत, शीतल, स्वादू, 
रिनग्ध और सवस्थानोमें फैलनेवाला, चम्य्लस्वरूप है यद्यपि 
यहं रस सम्पूर्ण शरौरमें नखसे शिखतक विचरेनेवाला है तथापि उसके 
रहनेका विशेष स्थान हदय है क्योंकि पूर्वमें ही समोनवायुने इसको 
हुदयमें लाकर स्थिर क्रिया है। यह रस धमनी ( नाडियों ) 
भें जाकर सम्पूर्ण धांतुओंको पुष्ट करता है तदनन्तर अपने गुणों 
` करके शरीरमें व्याप्त होता है । यही रस जब यकृत स्थान ( कलेजे ) में 
जा पहुंचता है तो थोडी पित्तकी गरमी पाकर रंग और पक्वताको 
श्राप्त हो रंघिर बनता है जो रुधिर सम्पूर्ण शरीरंमें रहता है और 
जीवका सर्वोत्तम आधार हैं । 
उक्त वचनोते सिदे हाता है, फि अज्चेमि जो कुछ सार है रंसही हैं 

इसं कारण रसके -विदग्ध होजानेसे रसरहित अज्ञ विकार करता ह 


१४४० भीमद्धगवद्वीता “| चेष्या; १७३ 


“ अऱ्दवहनिद्विदग्धस्तु कटर्वाम्लो भवेद्रसः | स झर्य्यांबहु 
लान्‌ रोगान्‌ दिषकृत्यं करोत्यपि ” ( क्षावू० प्र ख० १ व्लो० 
१६५ ) अर्थम सो रस्त मदाग्निसे विद्ध और कचा होकर कटु 
अथवा खट्टा होज्ञाता है तब अनेक रोगोंक्रो उत्पन्न करता हे तथा 
विषके समान मृत्युको भी करडालता हे । 


इसी कारण भगवान कहते हैं, कि जो अन्न ' गतरस ? होगया 
है तथा “ पूतिपर्य्युषितं च यत्‌ ” जो ढुगन्धसे भराहुआ है और 
बासी हे वह भी याज्यहै । 
शुका- जो लोग लशुनादिके भक्षण करनेवाले हैं वे 
तो इनको दुगन्धि नहीं कहते उनको तो ये सब्‌ सुगन्ध ही बोध होते हैं 
ओर बडे आनन्दसे नाना प्रकारके शार्को और दालोमे देकर भोजन 
करते हैं फिर भगवानने इसे 'पूति? क्यों.कहा ? 
समाध(न- भगवान तो यही कहरहे हैं, कि ये अन्न तमोगुणी 
पुरषोको प्रिय हैं फिरे उनको ये दुगेन्ध पदार्थ सुगन्ध क्यों न होंगे ! 
उनका तो मस्तिष्क तमोगुणसे भराहुआ है फिर जितने तामसी अन्त 
हैं सबके सब उनको प्रिय भासते हैं परे इनके प्रिय लगनेसे सात्विक 
पुरुषोंको कदापि ये प्रिय नहीं लगसकंते वे तो इनकी गन्धके समीप 
आते ही अपनी नासिकाके छिट्रोंको ढकलेते हैं जैस कुक्कुट, शूकर, 
कर इत्यादि तामसी जीवोंको मनुष्याँका सल भध््यन्त प्रिय होता है 
पर कोकिल, शुक, पिक सग इत्यादि सात्रिक इनके समीप नहीं जाते। 
इसी पकार शुशोंके. भेदसे सलुप्योके सरितष्कम सेद होनेके कारण 
इुगीन्ध्‌ सुगन्धका भेद हाजाता है यहां शंक्राक्ा कोई स्थान नहीं है । 


श्लोक ॥ २०॥ शरमद्धगवठ्ीता -- ३४४ 

अब भगवान्‌ कहते हैं, कि इसी म्रक्रार जो अन्न “ .पर्य्युषित 
है अर्थात बासी होकर भ्रष्ट हैागंया है बह औ त्याज्य है 
पुर यहां यह भी विचारने योग्य है, कि ऐसा दो एक दिवसका 
बारी अन्न यदि शुष्क हो घृत इत्यादिसे रहित हो तत्र त्याज्य है 
_ याइवल्क्यकी सम्मति हे, कि “ भन्ने पुषित भोज्यं रनेहाक्त चिर 
सस्थितस्‌ ” जो अन्न कडे दिन्रोंका बनाहुआ बासी तो हरा पर घत 
इृत्मादिसे युक्त हे! ऐसा अन्न भोजन करने योग्य हे । जैसे निसकी, 
खंजूर, लड्डू, रसगुल्ला इल्यादि । 


आब भगवान्‌ कहते हैं, कि [ उच्छिष्टमपि चामेध्यं 
मोजनं तामसप्रियम्‌ ] जो अन्न उच्छिष्ट है अर्थात जिस 
` अन्नका थोडा अंश अपने बा परायेसे पहले सोजन किग्रागया है 
उसका जो शेष भाग रहगया उसे “ उच्छिष्ट ?? कहते हैं. तिस 
उच्छिष्ट अन्नको कदापि नहीं भोजन करेना चाहिए ऐसा करनेसे 
बुद्धिका लोप होजाता है पर जो लोग तामसी हैं वे प्रायः उच्छिष्ट 
भोजन करले हुए देखेजाले हैं। मायश्रित्ततलमें जूठा खानेक्रे प्रायश्चि” 
ताका वर्णन है विस्तारके भयसे यहां नहीं झिखेगये । 


एव््परकारे जो अन्न 'उच्दिष्ट' है तथा जो ' अमेष्य्‌ ? है असे 
भांस, मछली इत्यादि अथवा जिस अन्नको सलभूत्रसे स्पशे होया हेह 
अथवा जो रजवीर्यके संयोगसे उत्पत्त हुआ हो ऐसे फदाथौंको अग्निमें 
नहीं डालना चाहिये। “ नागि सुखेचोपथमेत नग्नां नेक्षेत चः 
खियस | नामेध्यं प्रश्चिपेदग्नौ न च पारी. पूतापयेत्‌ ” ( मनुः ) 


३४४२ श्रीमद्धगवेददीतां [च्या १७] 


अर्थ-- अग्निको सुखसे नहीं फूकना चाहिये, स्त्रियोंको नग्न नहीं 
देखना चाहिये, अपवित्र वस्तुओंको अग्निमें नहीं डालना चाहिये 
तथा अग्निको पांवके तलवेसे नहीं तापना चाहिये । इससे सिड हाता 
है, कि रुधिर, मांस, मज्जा तथा चरभे इत्यादिसे सपश हुआ अन्न ॥ 
अमेध्य हैं | हि 
भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अर्जुन ! ऊपर कथन कियेहुए अन्न 
तामसी होनेके कारण तमोगुणी पुरुषोंके रिय होते हैं इसी . कारेश 
सालिकोंको इनका लाग करेना उचित है ॥ १० ॥ 


एवम्प्रकार तीनों आहारोंका भेद कहकर अब भगवान तीनों 
अकारके यज्ञोंका बर्णन करते हैं--- 


स०-- अफलाकांक्षिमिर्यज्ञो विधिदृष्टो य इज्यते । 
यष्टव्यमेवेति मन; समाधाय स सात्विकः ॥११ 


पदच्छेदः अफलाकांक्षिभिः ( अफलाथिभिः । फलकां- 
'्ावजितपुरुषेः ) यष्टव्यम ( यज्ञालुष्ठानमेव कार्य्य नान्यत्कलं साधः 
नीयम्‌ ) एव, इति, मनः ( चित्तम्‌ ) समाधाय ( समाहितं 
कुत्ता | एकांग्रं कृत्वा ) यः , विधिहृष्टः ( शास्जतोऽचुष्ठीयमानः ) ` 
यज्ञ: (यागः । सत्र; ) इज्यते ( अनुष्ठीयते! निवेत्येते ) सः, सात्विकः 
र सात्विकानां प्रिय; ) ॥ ११ ॥ 

पदार्थः ( अफल्लीकांज्षिमिः ) फॅलको इच्छा नहीं करने" 
घाले पुरुषोंक हारा जो ( यष्टव्यसेव) केवल -भादुंषी-शरीरे-यात्ामें 
अवश्य यजनकरने योग्य है ( इति ) इस प्रकार ( मनः ससाधाय ) 


र्ले क्‌ ॥ ११ ॥ तरीमडगवद्दीता ` ३४४३; 


सनको एकाग्र कर ( यः ) जो ( विधिदृष्टः ) शा्रविहित ( यज्ञः 
यज्ञका ( इज्यते ) अष्ठान कियाजाता है (सः )सो यश 
( सात्विकः) सात्विक है अर्थात्‌ सालिकोंको प्रिय होता है ॥ ११ ॥|- 

भावार्थः अब श्रीगोलोक विहारी मदनमुरारि तीनों प्रकारके 
यज्ञोंका वर्णन करतेहुए अजुनसे कहते हैं, कि| अफलाकांच्छि)- 
'भियज्ञो विधिदृष्टो य इज्यते | जो यज्ञ ऐसे पुरुषासे सम्पा- 
यदन कियाजाता हे जिनको इस लोकमें घन सम्पत्ति तथा परल्लोकमै 
अप्सरा इत्यादि किसी प्रकरके सुख प्राप्त करनेकी कांक्षा नहीं है जो 
केवल इतना ही जानते हैं, कि यह कर्म शाख्बिहित है मनुष्योंको 
अवश्य करना चाहिये नहीं करनेसे शास्त्रोकी मर्य्यादाका उल्लंघन 
होगां इत कारण शास्त्रमर्य्यादा रखनेके निमित्त तथा लोकसंग्रहके 
निमित्त कर्तव्यमात्र जानकर करते हैं अतएव [ यष्टव्यमेवेति मनः: 
समाधाय स सात्विकः ] जिन्होंने अपने मनमें ऐसा निश्च: 
करलियां है, कि इसको बिना फलेकी कांच्चाके सम्पादन मात्र कर“ 
देना ही मानुषी धस हे ऐसे यज्ञको सात्विक कहते हैं । अर्थात जोः 
लोग सात्विक हैं उनको इस मकारेका ही यज्ञ परम प्रिय होता. है 
क्योंकि वे सबैमक्रारकी कासनाओंसे रहित रहते हुँ | 

भगवान इस गीताके चौ थे अध्यायमें समैप्रकारके यज्ञोंकाः वर्णन 
कर्ये हुँ उनमें किसी प्रकारका यज्ञ क्यों न हो निष्काम होकर सम्पादन:' 
करना चाहिये । फिरे भगवानः पहले. ही कहचुके हैं, कि “अनाश्रितः 
कभफलं कार्य्य कर्म करोति यः ? जो कमेफलोंका आश्रय छोड 
कृतेन्य्‌ कमौका, सम्पादन करता. है वदी; सन्न्यासी. थौर योगी: है. |: 


३४४४ श्रीमकंगवंदीता [ भष्या० १७] 


मुख्य अभिप्राये यंह हैं, कि सुपुचुओंके दारा जो कुंड कम 
सम्पादन किया जातां है बह साँखिक हैं तहां मुसचथोकें लियें तो 
योग ही उचितं है इंसलिथे नित्य करने योग्य मंन॒प्य-यात्रोमें विहित 
मानुपी-केतव्यं जों कम हैं वहीं सोत्विक है । 

यहाँ येंहं भी: कहना प्रेसंग विरुड नहीं होगा, कि यंज्ञें उस 
परम पुरुषका भी नामै हैं इसलिये जेसों,, करि भगवान इस गीताके 
आ० ३ छो० & में कह थये हैं, कि “ यंज्ञार्धात कंमेशोऽन्यन्ने 
लोकोऽयैं कमबन्धनः ”। 

अथ--- भगवान्‌ विप्णुके आराधनार्थं कमेसे भ्रन्य जो कुछ 
कर्म- है वहः बन्धनका कारणः हैः। तात्पर्य यह है, कि भगवान ब्रिप्ुः 
स्वंय संत्वयुश्‌के' अधिठ्ठांतूदेंव हैं इसलिये केवल उनकी प्राप्तिके 
निमित्त जो निप्कामः कमे हैं वे सात्विक कहलाते: हैं “ यक्ष; कमे- 
सञचुङ्धः ”' इस भगवानंकेः वचंनोनुसार' कमसे यज्ञः उत्पन्नः होता है 
इसलिये सात्विक कर्म ही. सात्विकं यज्ञका कीरेणं हे और “ तरमा, 
स्संवेगतं. ब्रह्म निरयं यज्ञे घ्रतिष्ठितम- ” इस बचनके अनुसार सोः 
सबैव्यापी ब्रह्म स्वेदाः यक्षमें प्रतिष्ठित हैः इसी कारण तिसः ब्रह्मकी- 
प्राप्तिमात्र जो यज्ञँ सो सालिक हीं कहाजावेगां ।' 

शेका-- भगवार्नने यहां तीनों मकारे आहारोंके वणन 
करनेके पश्चातः ही- तीनों प्रकारके यज्गोंका- वर्णन क्यों. आरेस्म कर” 
दिया: आहारकः पश्चात जल काः वस्रः तथा: ग्रहः इत्यादिका वणन 
प्रसंगानुकूल- था यश्चके- साथ आहारके- वरणुनका कोडे सम्बन्ध नहीं. 
देखा जाताः | 


शेश ४९१६. .._. अमक्राबढ़ीवा : ` इष्ट 


ससा धान--- आहारके साथ यज्ञांका घोर यज्ञके साथ आहा- 
रोका घनिए सम्वन्ध हे । भगवान स्वयं अपने सुखारबिन्दसे केह- 
चुके हैं, कि “ पञ्चन्वादञ्चसप्भवः » मेघमालासे अन्न उसम्न 
झेता है और “ यज्ञाउवति पञ्चन्यः ” यज्ञसे ही मेघोंकी उत्पत्ति 
हाती है तो इन वचनोंसे सिड है, कि यज्ञसे बृष्टि तिस वृष्टिसे- 
चन्न उत्पन्न होता है यदि यज्ञोंका एकवारगी अभाव होजावे तो 
अन्नका उसन्न हाना रुकजावेगा इसलिये भगवानने जो यों कहा है, 
कि अन्न काये है और यज्ञ उसका कारण हे सो प्रसंग विरः 
चदापि नहीं कहा जासकता । ४ 

दूसरी बात यह है, कि जो अन्न बनाया जाता है वह बिना 
यज्ञ किये भोजन्‌ नहीं करना चाहिये अन्न बनाकर यज्ञ दारा बक्ष- 
देवको तथा देवताको अपण करके भोजन करना उचित है । तहां 
भगवानका वचन है “ यज्ञहि्टाशिनः सम्तो सुच्यन्ते सबैकि 
ल्विचै; | भुञ्जते ते सघ पापा ये पचन्स्यासकारखात 7 (अ ३ 
न्छो० १३ ) यञ्चका शेष अन्न भोजन करनेत्राल्ले आणी पार्पोसे सुक्त हाते 
हैं पर जो यश्नपुरुपको अपण न करके केवल अपने लिये अन्न पकाते 
हैं वे मानों पापहीका भोग करते हें । फिर इसी तीसरे अध्यायमें 
४6४ छल यद्याः प्रजाः सुष्ट ? से “ तेदेत्तामप्रदाथेभ्यो थो मुक्त 
स्तेन एवं सः " पर्यन्त जिसका संचित तातर्य यह्‌ है, कि सृष्टिकी स्वनासे 
पूव ही प्रजापतिने यज्ञके साथ प्रजाओंको उत्पन्न करके यों याद्या 
देदी, कि इस यज्ञसे कमश; तुम लोग आत्मोन्नतिं प्राप्त हो यही 


छ 
४ न 


० ५ शोक १० से १९तक | 
४३५ 


४६ ˆ अऔयञ्धगवद्धीक्ष [ अध्याय १७] 


तुमलोगोंको अपनी २ सन:कासनाका देनेवाला हावे, इरी यज्ञ हारा 
तुम लोग देवताओंको वृत्त कर उनकी उन्नति करो इसके बदले बे 
प्रसन्न होकर तुम लोगोंकी वृद्धिस तत्पर रहुँगे इस अकार पररपरे भाव 
रहनेसे. तुमलोग परम मंगलको प्राप्त होगे । देवता लोग यज्ञसे 
प्रसन्न हकर तुम लोगोंकी इच्छाके अनुसार भोगादि देंगे क्योंकि 
उनको उनका भाग न देकर जो भोजन करता है वह चोर हे ) 
इससे सिड होता है, कि यज्ञके साथ आहारोंक्रा घनिष्ट 
सम्बन्ध है इसी कारण भगवानने आहारके वर्णनके पश्चात तीनों 
मारके यज्ञोंका वरन करेना आरम्भ करदिया है इसको प्रकरण 
- विरुद्ध मत समझो | शंका. मत करो । 
तहां इस ब्छोकमे केवल सात्विक यज्ञोंका वणन करते हुए भगवाननें 
यह दिखलादिया है, कि जो लोग सात्विक हैं उनके हारा जो निष्काम 
यज्ञ केवल मानुषी धर्म जानकर शाखोंकी मर्यर्यादाके अनुकूल सम्पा" 
दुन किया जाता है वह सात्विक कहलाता है ॥ ११ ॥ 
अब्र भगवान अगले श्लोकम राजसयञ्ञका वर्ण॒नकरते हैं---- 
स्‌०-"" असिसन्धाय तु फलं दम्भार्थमपि चेव यत । 
इज्यते भरतश्रेष्ठ ! तं यज्ञ विदि राजसस््‌ ॥ १२ 
पदच्छेदः--- [हे] भरेतश्रेष्ट! ( मरतवंशशिरोमणे अजुन ! ). 
तु ( पुनः ) फलम्‌ (पारलौकिकं सुखम्‌ ) अभिसन्धाय (उदिश्य ) 
च, दस्भा^स ( लोके घमव्वजित्वस्यापनार्थम्‌। खमहत्वप्रचारार्थ वा ) 
अपि, चत, इञ्यते ( यजनं कियते ) तस, यज्ञस ( यांगस ) 
राजसम ( रजोगुणात्मकस्‌ ) विद्धि ( जानीहि ) ॥ १२.॥ 


श्वोक ॥ १३ प चोमदगवद्ोता देः 


. पदाथेः-— ( भरतभ्रेष्ठ !) हे मरतकुलमें शिरोमणि चर्जुन . 

(तु) रिर ( फलस ) किसी प्रकारके लौकिक वा पास्लौकिक 

` कलको ( अभिसन्धाय.) मनसे निशच्रयकरके (च) तथा ४ दम्भः 

थेम्‌ ) अपनेको संसारे घर्मात्सा वा महात्मा प्रसिद्ध करनेके' ताएपर्यसे 

( अपि ) भी ( यत्‌ ) जो यज्ञ ( इज्यते ) सम्पादन कियाजाता है 

(तम यज्ञम ) तिस यज्ञको ( राजलस्‌ ) सजसी यज्ञ ( विद्धि } 
जान | १९ ॥ 

` सावार्थः-~ अब अयानन्दकन्द चजचन्द॒ राजस यज्ञको 
चशुन करते हुए कहते हैं, कि [ अभिसन्धाय तु फल दस्मा- 
शीमपि चेव यते । इज्यते संरतश्रष्ठ ! ] हे भरतक्कलशिरोर्माणं 
अर्जुन ! लौकिक पारलौकिक सुखकी इच्छा करनेवालोसे अथवा 
इस संसारेमें धर्मात्मा वा महात्मा कहलाये जानेकी इच्छावार्लोसे जो यज्ञ 
कियाजाता है [ ते यज्ञं विद्धि राजस्च्‌ ] तिस यज्ञको तू राजस 
यज्ञ जान । 

. यहां जो भगवानले “ अपि च '. शंब्दको प्रयोग किया है इससे 
तीन प्रकरके विकल्प तथा समुझयका अनुमान होता है प्रथम तो यह, 
कि जो यज्ञ केवल स्वर्गादि फलोंकी इच्छसे कियाजाता हैं। डितीय यह, 
क्रि जो केबल संसारमें धर्मात्मा विख्यात होनेके तास्पय्येसे क्याजाता 
है। तृतीय वह कि जिसमें दोनों प्रकारकी इच्छाएं रहती हैं अर्थात इस 
लोक और परलोकम नाना प्रकारके फलोंकी मी प्राप्ति हो और ससारमे 
धर्मात्मा वा महातमा विख्यात होजोनेका भी प्रयोजन ही । इन तीना 


६४४३ श्रीमकृगवद्वीता `. |. अध्या० १७ 


भ्रकारेके ताखयोको दिखानेके लिये ही भगवानने यहाँ विकल्प- 
बोधक “ अपि च? शब्दका प्रयोग किया है । | 
प्रायः वर्तमान कालमें देखाजाता हे, कि नाना प्रकारके धर्म- 
कार्योमें हमारे देशी भाई देशी राजाओंकी तथा अन्य-देश-निवासि- 
थोंको राज्याधिकारी जानकर निमन्त्रण अवश्य करते हैं उनका तात्पथ 
निष्कास यज्ञसे नहीं हे वरु संसारसें नामी कहल्याने यर यश पानेके, 
तातयसे है बहुतेरी पाठशाला, धर्मशाला और चिकित्सालथोंकी नीद 
किसी सालिकट्ठत्तिवाले बिन्‌ पण्डितसे न दिलवाकर विदेशियोंके 
हाथसे दिल्लवाते हैं जिसे मत्यक्ष अनुमान होता है, कि ऐसे यज्ञ 
करनेवालोको संसारमें दिख्यात हाने तथा बडे आदमी कहलानेकी 
अभिलाष बनी हुई हे इसी कारश भगवान कहते टे, कि ऐसे पुरु” 
षोंसे जो यज्ञ सम्पादन कियाजाता है वह राजस कहलाता है! | 
सुसुक्षुजनोंक चाहिये, कि ऐसे राजस यञ्ोका सम्पादन न करके 
केवल भगवत्माप्तिनिसित्त तथा अन्तःकरणुकी शुडिधाप्तिनिमित्त 
यज्ञोंका सम्पादन कियाकरें ॥ १२ ॥ 
अब भगवान तामसी यज्ञका वर्शन करते हैं- 
सुक्न विधिहीममस्नहात्म॑ सम्प्रहीनसदक्तिणस । 
श्रद्ाविरहित यज्ञ तामसं परिचछाते ॥ १३ ॥ 
पदेव्छेदः--- विधिहीनस (शास्त्रविधिना रहितं। यथाचोदि- 
तविधिविपरीतसू ) सन्त्रहीनस्‌, बस्धष्टाज्ञम ( अन्नदानहीनस्‌ । ब्राह्म 
णेभ्यो न निष्पादितान्नस ) सन्त्रहीनम ( स्वरेतो दर्शतश्च वैदिकस-. 
न्त्रोचारणै; रेहितम्‌) अदक्षिणस ( यथोक्तदक्षिणाबजितम ) श्रद्धावि-: 


श्तो० ॥ १३ ॥ , शरीमद्वेगवद्वीता ` ३६३६. 


रहितम्‌ ( आरितिक्यबुडल्या रहितम्‌ ) यज्ञम, तामसम ( तमोगुणा- 
त्मकस ) परिचक्षते ( शिष्टा; कथयन्ति )॥ १३ ॥ 


वदार्थः- (विधिहीनम ) शार्खोमे कहेहुए विधानोंसे रहित 
अथवा शाखोंसे विपरीत ( अस््शान्नम ) अन्नदानसे शुन्य (अन्त्र- 
हीनम्‌ ) वैदिक मंत्रोंस रहित ( अदक्तिणम ) बिना दक्तिणाके 
( श्रद्वाविरहितम ) श्रद्धा रहित ( यज्ञस्‌ ) यज्ञको विद्वान 
( तामसम ) तमोगुणी ( परिचक्षते ) कहते हैं ॥ १३ ॥ 

सावार्थ:~ पूर्व दो ऋछोकोमें श्रीजगतहितकारी बृन्दा- 
वनविहारी सात्विक और राजस यज्ञोंका वणन करेके अव तामसी 
यङ्का वर्शन करतेहुए कहते हैं, कि [ विधिद्दीनमसुष्टान्न' 
मन्त्रहीमभेदच्िशस्‌ ] जो यज्ञ विषिहीन है, असृष्टाज्ञ है, 
सम्च्रोसे हीन है तथा दक्तिणारहिल है वह तामसी कहागया हे 
अमिप्राय यह है, कि जिस यज्ञमें शारत्रोंकी आज्ञानुकूल सामग्रियोंका 
संचय नहीं कियागया भिन्न-भिन्न उपकरण विधिपूर्वक सन्य्रोके छारा 
शोधन होकर अपने २ स्थानपर नहीं रखेगये ऋत्विक्‌ इत्यादि जो 
सोलह अग यज्ञके हें उनमें एक दो अगोंका भी विधिपूवक नहीं 
- सम्पादन हुआ तथा बेदी इत्यादिकी रचना न कीगई शुची, श्रुदा 
इत्यादि नहीं लाये गये । एअस्प्रकार शास्त्रोंके बिधानसे जो एकडारगी, 
न्यून रहा केवल नास करनेके लिये जिस यज्ञमे इघर-उघरके सन्त्रोंका 
उच्चारण करदियागया घणटोंतक चकारे, पौल्कस इत्यादि-इत्यादि 
नीच -वर्णासे खुदैक और शहनाई इत्यादि बाजे बजवादिए गये और 


३४५० श्रीमङ्गद्ीता , । अध्याय १७] 


यज्ञशालाके चारों ओर बडे-बडे धनवान पुरुषोंकी मरडलीके हुकके; 

पेचतराले गडगडे तथा सिंग्रेट इत्यादिके घूम हवनके धूमसे मिलकर , 
आकाशकी ओर बडी शोभाके साथ चल निकले । ऐसा यक्ष अवि- 

घियज्ञ कहलाता हे । 


इतना ही नहीं वरु जो यज्ञ “ अरुष्ठान्न ? है अर्थात जिसमें 
भ्राह्मणो, भिन्नुको तथा दरिद्रोंके निमित्त अन्नोंका समूह एकत्र न 
कियागया । अथवा जो यज्ञ अन्नदानसे एकवारगी शून्य रहा वह 
तामसी यज्ञ है । | 


फिरे जोयजञ ' मन्त्रहीनम्‌ ? मन्त्रहीन हाता हे अर्थात जिसमें उदाः 
अनुदात्त, स्वरित तथा जकारे, यकार, शकारे, घकार इत्यादि वर्णोके 
शुद्ध उच्चारणके साथ वेदमन्त्र नहीं पढाजाता है अथवा वैदिक मन्त्रोंसे 
हीन केवल नत्रीन मतवालोंके मनगढन्तमन्त्रोंसे जो यज्ञ किया जाता हैं 
तथा किसी विद्वान्‌ ब्ाझणके उपस्थित न होनेरे मूख ब्राहमणोंके जिसी 
तिसी ग्रन्थका मन्त्र पढकर आहुति डलवायी जाती है उसे मी मन्त्रहीन 
यज्ञ कृहना चाहिये । इसलिये भगवान कहते हैं, कि मन्त्रह्मीन यज्ञ 


भी तामसी कहाजाता है ! 


इसी प्रकार " छञ्रदस्तिणंस ? जो यज्ञ बिना दक्षिणाके किया 
जाता हे अर्थात जिस यज्ञमें यजमान किसी हेषवश आचार्यको 


'छ वहुतेरे आधुनिक मतवाले दक्षिणको नाम सुनकर हंसी ठे उडाते 
हैं पर उनके यह स्मरणं नहे रहता, किं वकील साहब और डाक्टर साहब जो बे 


श्लो० ॥ १३ ॥ भीमडगवहीता २४५९ 


दक्षिणा न देवे वरु दक्षिणा देते समय भगडेमे तत्पर होजावे 
आचाय्ये और यजमान दोनोंमें परसपर कठोरे वचनोंक़ी मार पडने. 
लगजावे दक्षिणाका न्याय न होने पावे आचाय्य यजमानको कृपण 
ओर यजसान आचार्यको लेभीकी पद्वी देने लगआवें यहांतक 

कि परस्पर मार पीटंकी दशा उतपन्न हेंजावे ऐसे यज्ञकर्ताको तमोगुणी; 
झोरे यज्ञको तामसी कहते हैं । 


फिर भगवान कहते हैं, कि [ श्रद्धाविरहितं यज्ञं तामसे , 
परिचक्षते ] जो यज्ञ श्रडारहित है उसे भी तामसी यज्ञ कहते! 
हें । ऐसे यज्ञांका कुछ भी फल नहीं । इस प्रकारका यज्ञकरेनेवाला' 
सैसारके दुःखोंसे भयभीत होकर यज्ञ करता है । अर्थात जैसे बहुतेरे 
भुस केवल अपने स्वामीके भयसे कार्य करते हैं अडासे नहीं करते. 
क्योंकि उनको यह भय होता है, कि यदि स्त्रामीकी सेवा न करूंगा: 


सुमीतेके साथ घण्टे थावघण्टेकेलियै परिश्रम कस्ते हैं वे फी ( मजदूरी ) बिना 
जिये जाव नहीं छोइते यदि उनको फीस न दिया जावे तो अदालसोंमें नालिश करू 
पसूज करते हैं और कहते हैं, कि मैंने परिश्रम किया है और अपने समयकी हानि की हैं 
फीसके रपये क्यों न गिनाऊं १ बडे शोककी बात है, क्रि इनकी; मजदूरीपर कोई छुः 
निक मतवा नहीं हंसता चाहे मुतरकिहका मुकदमा खराब. होजावे और रोगी. उनके 
औपरेशन (0०:६० ) से मरजावे. पर उस विवारे त्राह्मणकी फीस. (दक्षिण) देते 
समय हंसी टेटे उडाते हैं औरं यह स्मरण नहीं; रखते, कि इस बिचारेने सर्योदयसेः 
सुर्यास्त पर्यत सारा दिन थागकी ज्वालाके, सामने. बैताबैठा पसीनोसेः लथःपय होः 
अग्निधूपसे आंखे फोडी हैं | 


३१५९ घीमदूगवद्रीता [ ज्रथ्या> १७१ 


तो घर द्वारकी दी हुईं सम्पत्ति वा जागीरे छीनली जावेगी। इसी' प्रकार' 
ये तामसी प्रकृतिगले ढेवताओसे भयभीत होकर केवल नाम- 
मात्र यज्ञ करते हैं श्रढ्या, प्रीति, उत्साह, प्रसन्नता और सक्ति तो. 
इनमें छू तक नहीं जाती केवल इतना ही जानते हैं, कि यदि 
किसी प्रकारका पूजन हवन न करूंगा तो कदाचित्‌ देवता कुपित हाकर 
हमारे लडकोंको मारदेवेगा वा हमारे शरीरम कोई भयंकर रोग उन्न 
करदेगा ऐसे भयभीत होकर यलोके करेनेका कुछ भी फल इन्हें नहीं 
हाता । व्यथ समय, द्रव्य इत्यादिकी हानि करना है । , 
शंका--- इधर इस तामसी यज्ञका भी कुछ फल नहीं होता. 
उधर सात्विक यज्ञ करनेवाले भी फलकी कामनासे रहित हाकर यज्ञोंका 
सम्पादन करते हैं तो सात्विक यौर तामस दोनों प्रकारके यज्ञ एक समान 
हुए क्‍योंकि दोनोंमें किसी प्रकारके यज्ञोंके फलासे यजेमानको शुन्य 
रहना पड! तो बताओो अब इन दोनोंमें क्या अन्तर रहा ! | 
समाधान-- इन दोनोंमें एथ्वी और आकाशका अन्तर है 
सात्विक यज्ञका फल तो अवश्य होता है पर यजमान उस फलकी 
इच्छा च करके भगवतको अर्पण करदेता है जिसके बदले 
अगवान उसको अपना बनालेते हैं थोरे सदा उसके योगन्नेमपर दृष्टि 
रखते हैं उसको पापोंसे सुक्तकर मोक्षपद प्रदान करते हैं जैसा, कि 
भगवान्‌ पहले अञनके प्रति कह आये हैं, कि “ यत्करोपि यदः 
श्नासि यज्जुहोलि ददासि यत » ( झ० & व्हो> २७, २८) 
हूँ अर्थ सावान कहते हैं, कि हे अर्जुन | जो कुछ करेता : 
है, जो कुछ तू खाता है, जो कुछ तू हवन करता हे, जो कुछ दान. 


रंहोक | १३ ॥ थीमद्गगबद्ीता १2६६३ 


दान करता है, जो कुछ तष करेता है सबके फलोंकी! इच्छा न करके 
सबको सुकर्मे अपैश कर | एवम्प्रकार अपेण करनेसे शुभ और अशुभ 
कम-फलोंसे तू मुक्त हाजाबेगा पीछे सन्न्‍्यासयोगयुक्तात्मा होकर अर्थात 
मुझमें सर्वकमक अपेण रूप योगम युक्तचित्त होकर तू मुकहीको 
प्राप्त हाजावेगा | अब इस- वचनसे सिद्ध होता है, कि सात्विक यज्ञ 
निरर्थक नहीं है फल तो अवश्य होता हे पर फल लेनेवाला फन 
नहीं चाहता सगततूको चाहता है सो इस दिषयको पूर्णमकार इन 
दोनों श्लोकोंकी टीकामे दिखला आये हैं देखलैना पर इस तामसी 
यज्ञका तो कुछ फल ही नहीं होता निरथकु है फिर यजमान रीता 
हाथ क्या भगवानको अमेश करेगा? और किस फल्लसै निस्॒ही होगा ? 
कासनारहित इच्छारहित, फलरहित, खृहारहित होना तब ही सिद्ध 
हाता है जब किसी प्राप्त हुए पदाथेसे हौ । जहाँ किसी एदार्थकी 
` प्राप्ति ही नहीं हे तहां कामनारहित सिद्ध हीना कैसे समका जास- 
कता है? जो राजा हकर स्गक सिंहासनकी तथा पोडशी युवतिथाकी 
वा मणि-साशिकथुक्त आभूषणोकी इच्छा न रखे तो उसे वामना 
रहित कहसकते हैं पर आ स्वर्य जन्मे दरिद हे उसे तो किसी सुखके 
पंदार्थौकी घाति ही नहीं हे फिर उसे कामनारहित कैसे कह सकते हैं? 
हां ! यदि इस इरिद्रको भी धन सम्पत्ति तथा सत्रैमकारके व्रिषय-सुख 
लाम होतें तब उसे परित्याग करदेवे तो उठे अवश्य काससारहित 
कहसकते हैं | 
मुख्य अभिप्राय यह है, कि सात्विक यज्ञवालोको सवेसम्पत्तिकी मातिका 


संग्रेग होनेण्र मी वह उसे त्याग मगवतको ही चाहता है ओर तामसी 
8३६ 


३४५४ अरव्द्रददीता ` [ अध्याय ६७ ] 


यज्ञवालेको तो स कोई फल हीग्राप्त है और न वह भगवत्मातिकी इच्छा 
करता है इस कारख वह दोनों ओरसे शून्य है । न विषयकी आसि है 
न मोक्षकर लाथ हे ) राजसी यज्ञवालोंको तो इतना सी हे, कि फलकी 
इच्छा रखनेसे रवर्गसुख लाभ होता है पर तामसी. यज्वाले तो न 
इधरके न. उधरके. “ इतो म्रष्टततो भूष्टः ” इसलिये सालिक थौर 
तामसी यज्ञोंम फल्ोके व्रिषय बहुत ही अन्तर है। दोचोंको एक समान 
कहनेकी शका करना निरथक है ॥ १३ ॥ 
अब भगवाच हीनों प्रकारके तपोंका वर्णन करते हैं--- 

म्‌°¬ देवद्विजयुरुपाज्ञपूजनं शौचमाजंवम्‌ । 

ब्रह्मचर्यमहिंसा च शारीरं तप उच्यते ॥ १४ ॥ ` 


पदच्छेद: देवद्विजगुशप्रज्ञपूजनम ( देवाः व्रह्मविष्णुः 
शिवसृय्थदुर्गादथः, दिजा ब्राह्मणाः, गुरवः पितृमाबाचाय्याद्यः 
आज्ञाः परिडताः श्रोत्रिया बूझनिष्ठाः तेषां पूजनस ) शोचम ( मृज्ज- 
लाभ्यां शरीरशोधनम्‌ः ) आर्जवम्‌ ( ऋजुलम ) ब्रह्मचरयंम ( उप- 
रथेन्द्रियसंयम+ ) च ( तथा ) अहिंसा ( प्राणिनामपीडनस्‌ ). 
शारीरेम ( शारीरप्रधानैः कर्ज्रादिसिः साध्यम्‌ । कायिकस्‌. ) तपः, 
इच्यते ( कथ्यते ) | १४ ॥ | 

पदाथ:--- ( देवह्विजगुरुप्राशपूजनम्‌ ) अझादि देव” 
गण, विद्वान ब्राह्मण माता, पिता, आचाय्य, तथा ओनिय अह्ृनि- 
प्लेका. पूजन करना, ( शौचम्‌ ) मृत्तिका और जलसे शरीरका 
शुद्ध रखना ( आशैवस ) शरीरसे. सीधा, रहना. अथवा, मनसे. 


शके ॥ १४ ॥ शीमदगंवद्दीती | _ ३४१९ 


या 


कुटिलतारहित होनां ( अ्रह्मचय्यम ) कामवश होकर परख्ीका संग 
न करेना ( च ) तथा ( अहिंसा ) किसी जीवको किसी प्रकार 


पीडा न देना ये सब ( शारीरम्‌) शारीरिक ( तप: ) तप (उच्यते) 
कहेजाते हैं ॥ १४ ॥ | 


भावाथ; -- घ भगवान तीनों प्रकारके तंपोंका घरशनकरते 
हुए प्रथम कायिक तपको कहते हैं [ देवद्विजगुरुप्राज्ञपूजन शोच- 
साजेवम्म] देवता, बाह्मण, गुरु और पण्डितोका पूजन करना शारीरिक 
तपके अन्तर्गत है । अर्थात्‌ देवता ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र, वरुण, 
कुवेर, सूय्यै, चन्द्र, दुर्गा इत्यादिक पूजनमें जो अहनिश मन्दिरोमि 
एवं तीर्थोनें दौडना, अपने पाँचको थक्राना अपने इष्टदेरकी सूचिके रुम्मुख 
हाथ बांधे पहसें खडा रहना, अपने इश्टदेवके शगार इत्यादिकेलिये 
पुष्पोंकी माला तथा भिन्न ९ प्रकारके ग्राभूषणोंके सजानेमें अपने 
हाथोंक्ने परिश्रम देना तथा पेचोफ्चार दशोपचार, घोडशोपचार, दात्रि- 
शदुपचारं तथा चतु;षष्ठिउपचारों करके पूजनके सम्पादन करनेर्म दिनरात 
अपना संग लंगाये रहना । वेदविद्यासम्पन्न आह्मणोंकी सेवामें 
तत्पर रहना, अपने साता पिता आचार्यको भी साशंग प्रशम तथा अन्य 
-अकारकी शुभ्रूषार्थोसे असन्न करनेके निमित्त अपना शारीरिक परिश्रम 
लगाना फिर भाज्ञोंकी- पूजा करना अर्थात जो लोग त्रित 
वेदादिका पूर्णप्रकार अध्ययन करे पट्शाख्रोमें निष्ण्पत हें तिनकी 
सैवाम तत्पर रहना १ 
फिर शोच सृत्तिका, अल इंत्यादिसे शरीरको शुरू रखना 
यरे आजब अर्थात सबसे ढलंरहित होकरे शरीर और मनसे 


३४.६ श्रीमंगवहीता . [रथ्ये {७}. 


सीधा व्यवहार रखना इत्यादि जो कर्म हैँ ये ही शारीरिक तप; 
कहेजात हैं । 
इतना ही नहीं वह [ ब्रह्मचर्थ्यम्हिसा च शारीर तपः 
उच्यते ] अच अर्थात परस्त्रियोंसे बचना और अहिंसा अर्थातः 
पराये जीवको पीडा न देना इन दोनों प्रकारेके आचरणोंपरे पूर्ण 
प्रकार ध्यान रेखना अर्थात इन दोनों अगोंका तंथा इनकें साथ र्‌ 
अरतेय ( परायेक्री वस्तु न चुराना ) और श्रपरिग्रह ( निर्थक अशुद्ध: 
दान न लेकर अपने साथ उपरिथ्त द्रव्यसे ही अपना निर्वाह 
करना ) इत्यादि कम भी शारीरिक तपके ही अन्तगैत हैं । 


भँगवानका मुख्य अमिप्रीय यह है, कि देवता, आह्मण, माता, 
पिता, आचाय्यकी पूजा, शौच, आर्जव, अह्मचय्ये, अहिंसा, अस्तेय, 
आपरिय्रह इत्यादिमें परिश्रम करनेको शारीरिक अर्थात कायिक तप 
कहते हैं येंसब॑ सात्विक हैं अर्थात्‌ इनकी गणना सात्विक तपमे है.। 

शुका- देवडिजादिकी पूजा, शौच, अर्षचर्य्य, अर्डिंसा इत्यादि 
की तो शारीरिक तप कहंसकते हैं क्योंकि ये सब व्यवहार शरीरसें 
सम्बन्ध रखते हैं पर भगंवानने श्रावको शारीरिक तपमें क्यों कहा १ 
जत्र तौ मंनसे सम्बन्ध रखतां हे फिर इसे शारीरिक कहना 
डच्चिते नहीं देखपडता । 


समाधाने शास्त्रम आ्जवके दो भेद हुँ-- “ परप्रतारण्रा- 
हित सारेस्यञ्च देहिक भानसञ्च । तत्र दैहिकं कुठिलसयोगरा” 
दिल्भ। मानसज्यं वाझाभ्यन्तंरे विहितनिषिद्धयोरेकरूपप्रइत्ति-. 


_ खवोब्॥ ९४ ॥ श्रीमछावढ्ीश * ३३४७ 


निदृत्तिमत्वम ” (वाचरपतिः ) अर्थात्‌ परायेको घोखादेनेसे रहित रहने 
जो सीधा रहता है उसे आजव कहते हैं तिसके दो भेद हैं देहिक. 
और मानस तहां देहिक उसे कहते हैं जिससे देहमें किसी प्रकारके 
टेढेपनंका सयोग न हो ! 


अर्थात किसी जीवको धोखा देनेकै लिये अथवा धोखा देकर 
पीडोदेनेके लिये था भार डालनेके लिये किसी अगको टेढा कुबडा - 
न करना जैसे चघिकजन जीवोंके मारनेके लिये छपक जाते है बाण 
इत्यादि लेकर फुकजाते हैं अथवा शत्रुके पीछेसे कुबडेहुए धीरे रे 
समीप आकर खड्ग मारदेते हें अथवा विडाल वा व्याध इत्यादि कर" 
जीव निरपराध जीवोंको मारदेनेके लिये छुपकर ेढे हाजाते हैं ऐसा 
से करना । इसीको देहिक आजंव कहते हैं । 'बाहर और भीतरसे 
बिहित तथा निषिद्ध दोनेमिं एक समान प्रद्कत्ति और निवृत्तिका हाना 
` भानस आजव कहाजाता है। जैसा मनमें हो वेसा, ही बहरेसे वतमान 
हाना चाहिये जिसको “ भावशुद्धि ” भी कहते हैं इसलिये भगवानइस 
आवको आगे मानस तपमें भी वर्णन कोंगे। दूसरी बात यह है, कि 
आव, बहाचय्यै इत्यादि बहुतसे ऐसे कमे हैं जो मन और शरीर 
दोमेसि सम्बन्ध रखते हैं क्योकि जब मनमें सरलताका बीज होगा औरे 
` जबमनसे परस्त्री इत्यादिका त्याग होगा तबही शरीरसे मी इनका पालन 
_ होगा । वरु सच तो यह हे, कि जिस इका बीज मनमें नहीँ होगा 
उसका पालन शरीरसे नहीं हासकता है। क्योंकि मन और शरीरका 
- परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध हे इसीलिये भगवान इस शलोक कहेहुए 


३४५५ श्रीमद्धगवद्दीता [ शरव्या १०] 


* वाजव ? को १६ वें ,छोकमें “ भावसंशुद्धिः ? शब्द करक 
अयोग करेंगे | शका मत करो ॥ १४ ॥ 
` उक्त प्रकार भगवान्‌ अगले 'छोकमें वाचिक तपका वर्शन करेते हैं--- 


सृ ०- अनुद्वेगकरं वाक्य सत्यं प्रियहिते च थत्‌ । 
स्वाध्यायाभ्यसनं चेव वाङ्मय तप उच्यते ॥१४॥. 


पदच्छेद:-- श्रनुडेगकरम ( न करयापि दु;खजनकम्‌ } 
सत्यम ( यथादष्टाथप्रतिपादनस्‌ । यथारथेकथनम्‌ ) च, म्रियहितम्‌ 
( थवणकाले परिणामे च सुखद ) यत्‌, वाक्यम ( वचनम्‌) 
चा, स्वाध्यायाभ्यसनम्‌ ( प्राङ्सुखत्रं पवित्रपाणत्वमित्यादिविधानम- 
नतिक्रम्य यथाविधिदेदाभ्यसनं प्रणवोचारंण च ) पब, वाङ्मयम्‌ 
( वाचिक्रम । वाकू्रधानस ) तपः, उच्यत ॥ १५॥ 


_ पदार्थः~ ( ग्रतुद्वेगकरम ) जो वचन किसीको दुःख- 
दायी न हो (सत्यम्‌). सच हा (च ) थोर ( मियहितम्‌ ) 
सुननेके समय कानको प्रिय लगे और जिसका फल भी सुखदायी हो 
ऐसा ( यत वाक्यम ) जो वचन हे (च) तथा ( स्वाध्यायाभ्यस- 
नम्‌ ) विधिपूवेक वेदका अभ्यास करना अशवा प्रसवादिका जपना 


"है ऐसेको ( एव ) निश्चयकर ( वाङमयम ) वाचिक ( तपः ) तप 
( उच्यते ) कहते हैं ॥ १४ ॥ 


भावार्थः-*- अब श्रीश्वर महामभु श्रीकृष्णचन्द्र अर्जुने 
भति वाचिक तपका वर्णन करते हुए कहते हैं, कि | अनुद्वेगेकरं 


इलो० ४ ५ ३ मद्गगवदगीता ३४१३. 


वाक्यं सत्यं प्रियेहितञ्ञ येत्‌ ] जो वचन इस पकारसे बोला- 
ज्ञाता है, कि जिसके साथ बोलाजावे उसको सुनकर किसी प्रकारका 
क्लेश न होवे अर्थात सुननेवाला जिसे सुनकर दुःखी न हा तथा 
किसीकी निन्दासूचक न हो तथा किसीके दैहिक वा मानसिक अव- 
गुर्णोको जन-समाजमें प्रकट करनेवाज्ञा न हो वरु सदा सय हेः 

` झौर सबका प्रिय और हितकारी हा अर्थात जो. कुछ जैसे देखा वा 
सुना हो ज्योंका त्यों कहदिया जावे तथा जो सर्वप्रकारके प्रमाणोंसे 
युक्त हो किसी शास्रके प्रमाणसे, भ्रमेसे, नीतिसे, व्यवहारसे विर 
न हो, जिसमें निसमल स्वर्गीक समान किसी मलिन विषयका मेल न 
हो, अ्योका त्यों खडा हा, सुनने वालेको मिय लगे, ऐसा न हा, 
सच तो हो पर सुननेवाला सुनकर दुःखी हाजावे । भगवानके कह” 
नेका तात्पय यह है, कि वचन तो सच ही हे! पर ऐसी चतुराई और 
कोमल शब्दोंमे उच्चारण कियाजावे, कि सुननेवालेके कानमें, कटु 
न लगे वरु सुननेके समय भी प्रिय हा फिर उस वचनके अनुसार 
कमै करेनेमें फल सुखदायी हो. । र 


यहां जो भगवानने ' च! शब्दका प्रयोग किया हे. इसका 
अभिप्राय यह है, कि एक ही वचनमें अलुडेगकरत्व, सत्यत्व, 
प्रिर और. हितत्व ये चारों बातें. पायी जाबँ । इनमें एक . 
विशेषणकी भी. कमी. न हा । इन विशेषणोर्म सबसे उत्तम एक 
सत्य है जिसका: भाषण करना सहसों शुभगुणोंके तुल्य. होता, है. महा- 
भारतका वचन हैन" 


३४६० श्रीमइंगव्ीदा ` ` [ भध्या« १७ 


“ सत्यञ्च समता चैत्र दमश्चैत्र न संशयः । 
अमात्सय्थ क्षमा चेव ह्वीस्तितीच्तानसृयता ॥ 
त्यागो ध्यानमथाजले घृतिशच सततं दया । 


अहिंसा चैव राजेन्द्र! सत्याकाराखयोदश ॥ ” 
(अथ स्पष्ट हैं ) 


` मुख्य अभिप्राय यह है, कि सत्यसे लेकर अहिंसा तक जो १३ 
शुभगुण हैं ये प्रत्येक एक ही आकारे हैं अर्थात सत्य बोलने 
वालोंको मानों इन सब शुभगुणोंका फल प्राप्त होजाता है । सत्य न 
बोलनेमें क्यो दोष हे ? सो सुनो-- 
“ कुत्वा शपथरूपंच सत्यं हन्ति न पालयेत । 
- स कतप्नः कालसुत्रे वसेदेवचतृयुगम ॥ 
सक्षजन्मसु काकश्च सप्तजन्मसु पेचकः 
ततः शूद्रो महाव्याधिः जन्म सत्त ततः शुचिः॥ ” 
( अझवैवच प्रकृतिखरड अध्या» ४८ में देखो ) 
अथ- जो माणी शपथरूप सत्यताका पालन न करके हनन 
करडालता है सो कृतष्न कहाजाता है जिस कृतध्नताके पापके कारण 
देवतार्थोके युगसे चार युग पय्यन्त कॉलके सूत्रम बांचा हुआ पडा 
रहता है, सात जन्म कागला, सात जन्म पेचक ( उलुधा ) आर 
सात जन्म शूद्र होकर महारोगोंके भोगनेके पश्चात शुद्ध हाता है। 
फिर वहनिपुराशके दानावस्थानिशयनाम अरध्याथर्मे लिखा है- 
# तस्मात्सत्यं परै बह्म सत्यमेव परं तपः । 
सत्यमेव परो यज्ञः सत्यमेव पर श्ुतम्‌ ॥ 


शिव ॥ १५॥ श्रीमद्रगवढीता 8४६१ 


सत्यं वेदेषु जागति. सत्यऽच परस पदम्‌ । 

कोतियेशश्च पुण्यश्च फितृदेवषिपूजनस्‌ः॥ 

आयो विधिश्च विद्या च सर्व सत्ये प्रतिष्ठितम | 

सत्यै यज्ञस्तथा वेदा मन्त्रा देवा; सरस्वती ॥ 

घतचर्व्या तथा सत्यं चौकारः सत्यमेव च | 

सस्येन वाञुरभ्येति सत्येन तपते रविः ॥ 

सत्येनार्निदहेन्नित्य सवे सत्येन भच्छति । 

सत्येव चाप; न्शिपति पञञन्यो धरणीतले ॥ 

सत्येन सर्वेदिवानां सरदैतीर्थावगाइनस्‌ । 

सत्यस्य वचनाल्लोके सर्वसाप्नोर्यसंशयस्‌ | 

अश्वसेघसहखञ्च सत्यच तुलया धृतम। 

अश्वमेषलहस्माद्धि सत्यमेव विशिष्यते ॥ 

सत्येन देताः घ्रीयन्ते पितर; ऋषयरतथा । 

मनुष्याः सिद्धगन्धर्वा; सत्यात्‌ सिंडिसितो गताः | 

अगाधे विपुले शुद्धे सत्यतीथ शुचिहृदे । 

ह्नातव्यं मनसायुक्तेः स्नानं तत्वरमं रतम ॥ 

आत्मार्थे वर परार्थे वा पुत्रार्थे वापि मानवा; । 

झतते ये न भाषन्ते ते बुधाः सगगासिनः ॥ ” 

( अथ खर है )- 

फिरे गरुडपुराणे ११४ अध्याय यों वर्णन किया हे 

` “नसा समा यत्र न सन्ति वृद्धा, 

द्धा नते ये न वदन्ति धर्मम, | 
३३७ 


३४६९ शीमऋगवद्रीवा [चन्यार १७ } 


नासौ धर्मा यत्र नो सत्यमरिति, 
नो तत्सत्यं यच्छलेनायुविद्धम्‌ ॥ 


अथै--- वह सभा सभा नहीं है जिसमें इड न उपस्थित हों, 
चे बृ भी कद नहीं हैं जो धर्मयुक्त बात न बोले, वह धर्म मी घम 
नहीं है जिसमें सस न हो फिर बह सय भी सत्य नहीं है जो 
छलसे युक्त हो । 

फिर पतञ्जलि योगसुत्रमें कहते हैं, कि “ सत्यप्रतिष्ठायां 
क्रियाफलाश्चयस्वस ” इस सुत्रका अथ अध्याय १६ शछोक २ में 
हाचुका है देखलो । | 

सुख्य तात्पर्य यह है, कि सत्य भाषण करेना वाचिकतप है 
इसमें तनक सी सन्देह नहीं है सो सत्य अनुद्देगकर, मिय ओर हित 
होना चाहिये । 


फिर भगत्रान कहते हैं, कि [ स्वाध्यायोभ्यसनज्चेव 
बाह्ययं तप उच्यते ] विधिपूर्वक स्वाध्याय जो अपनी शाखाके 
अनुसार वेदोंका अभ्यास करना है वह भी वाचिक तप है अर्थात 
जिस मकार शाख्त्रोंमे आज्ञा हे तदनुसार स्नानादि क्रियासे शुद्ध होकर 
भक्तिपूवेके वेद भगवानको सम्मुख रेखकर मन्त्रोंको, उनके खर थोर 
व्यञ्जनोंको ठीक २ उच्चारण करते हुए बारेम्बार अभ्यास करना तथा 
प्रणवादि मन्त्रोंका विधिपूनेक जप करना “ स्वाध्याय ” कहाजःता 
है तिस खाध्यायकी वाचिक तप कहते हैं। इस स्वाध्यायका वर्शन 
अ० १६ श्लो० १ में हाचुका है ॥ १५॥ | 


! 


घंतोक ॥ १६ ए ` शरीमङ्कावद्वौतो ४१४३१३ 


अब भगवान्‌ मानस तपका वर्णन करते है-- 


मृ०-- मनःप्रसादः सौम्यत्वं मौनमात्मविनिग्रहः । 
भावसशुद्रिरित्येतत्तपो मानसमुच्यते ॥ १६ ॥ 


पदच्छेद:--- मनःप्रसादः ( मनसः स्वाच्छचमनाकुलता । 
नेश्चिन्यम । रागहेषादिराहित्यम्‌ । विषयचिन्ताव्याकुलत्वराहित्यम्‌ । 
स्वस्थता ) सौस्यत्वम ( सर्वेभ्यो हितैषित्महिताचिन्तनम ) सौनस 
( वाक्सयमहेतुमैनःसैयमः । वाक्यप्रयोगरादित्यम्‌ ) आत्मविनिश्नहः 
( मनोनिरोधः । समाधिरसंभज्ञातः ) भावसशुडिः ( परेव्येवहाग्काः 
लेऽमायावित्वम । हृदयस्य शुद्धिः । कामक्रोधमलनिवृत्ति; ) इति, 
पतत, मानसम्‌ ( मनसा प्रधानेन निवित्यम्‌ ) तपः, उच्यते 
॥ १६॥. 


पदार्थः ( मनःप्रसादः ) मनकी जो प्रसन्नता और 
खच्छता ( सौस्यत्वम्‌ ) सबके हितकी चिन्ता करना अर्थात्‌ हितैषी 
हाना ( मौनम्‌ ) मनके सयम छारा जो वचनका संयम ( छत्सविः 
निग्रहः ) मनका जो निरोध तथा ( भात्रसेशुिः ) छलकपटरहित 
शुद्ध हृदयसे सबके साथ व्यवहार अर्थात्‌ आाजेव ( इति एतत ) 
इस इतनेको ( मानसम्‌) मानस ( तपः ) तप ( उच्यते } 
कहते हैं ॥ १६ ॥ | | 

भावार्थः-- पूर्व दो व्लोकोर्म श्रीयोगेश्वर भगवान कायिक 


` और वाचिक तपोंका वर्णन समाप्त कर अब इस श्छोकमें मानस 


३४६४ श्रीमडगददीता - [श्रव्याय {७} 


तपका वशन करतेहुए कहते हैं, कि [ मनःप्रसादः सौम्यत्व 

मोनमात्सविनिग्रहः | मनःप्रसाद, सौम्य, मौन और आलबि- 

निग्रह ये मानस तप कहेजाते हैं अर्थात मन जो भ्रन्तःकरण तिसे 

सर्वप्रकारके विकारोंसे रहित करके अत्यन्त निभैल और खच्छु 
करदेनेसे जब धीरे २ राग, हेष, काम, क्रोध इत्यादि विकारोंका 

एक वॉरगी अभाव होकर एक प्रंकारकी प्रसन्नता आपसे आप प्राप्त 
होती है उसे सनःप्रसाद कहते हैं । इसकी प्राप्ति सवैमकारके सुखोंको 

प्रदान करती है क्योकि फिर किसी विषयकी प्राप्तिको व्याकुलता 
मनको नहीं रहती सवेप्रकारकी बृत्तियोंके निरुछ होनेसे परम शान्ति - 
ल्वाम होती है । जैसे आश्विनमासका आकाश मेघमालाओंसे रहित हो 
चन्द्रमांकी. शीतल चांदनीके साथ देखनेवालोंको प्रसन्न करेडालता 
है ऐसे यह मन राश डेषादि विकारोंसे रेहित हो, जत्र शान्तिरूप चांद- 
नीसे मिंलजाता है तब प्राणीको परंसं प्रसञ्चताकी प्राप्ति होती है । जैसे 
किसी मलय चन्दनके वनको कोई सपौसे स्वच्छ करदेवे तो उस 
वृनमै विचरनेवालेको नि;शैक हो परम सुगन्धका सुख लाभ होता है 
इसी प्रकार जब सानस-मलयत्रन राग डेषादि सपोसे रहित होजातां 
है तब निमय हो शान्तिरूप सुगन्धका लाम करता है । जैसे जिज्ञासु 
संसतियुद्धको जीतकर सुखी होजाता है अथवा किसी युडसेँ विजय पानेके 
पश्चात जैस वीर परमसुखको लाभ कर मसन्नंचितत होजाता है इसी दशांकों 
भनःश्रसीद कहतेहे । इस मनःप्रसादके विषय श्रीमगवान पहले भी 
कहचुके हैं, कि “ प्रसादे संवदुःखानां हानिरस्योपजायते । 
प्रसक्चेतसे! ह्याशु बुद्धि: पर्य्यवति्ते ( अ० २ शछो० ६५ ) 


श्लोक ॥ १६ ॥ श्रीमेद्भगव़ीतों. ` ६६६४ 
अर्थ--- जब चित्तको प्रसाद प्राप्त होता हे तब सर्वप्रकारके 
दुःखोंकी हानि होजाती है फिर प्रसन्नता प्राप्त कियेहुए पुरुषकी बुद्धि 
शीघ्र ही मतिष्ठित होजाती है । इसीको . सनःप्रसाद कहते हैं । 
सो मानसिक तपका सबसे श्रेष्ठ अग है। सो चित्तका प्रसाद केस 
प्राप्त होता है? सो सुनो | “ सेत्रीकहणासुदितोपेक्षाणां सुःख- 
हुःखपुण्यापुणयविषयाणां भांवनातश्चित्तप्रसादनम ? ( पत- 
ज्जलि पाद० , १ सु० ३३ ) सुखी प्राणियोंम मित्रता, वुः्खीमें 
'दृया, पुणयवानोंम हषे, पुण्य रहित पुरुषोमें उदासीनता ऐसी भावना 
करनेसे चित्तको प्रसाद अर्थात्‌ असन्नता प्राप्त होती हे । सुखी माणि- 
थोमे मित्रता करनेसे ईषोरूप मलकी निर्द्गत होती है, दुःखियोंके 
दुःख दूर करनेकी भावनासे अपकाररूप मलकी निवृत्ति होती है | 
घर्मात्माओंम इर्षाकी भावना करनेसे असृयारूप मलकी निवृत्ति होती 
है और पापी पुरुषोर्मे उदासीनताकी भावना करनेसे क्रोधरूपी मल दूर 
होता हे । इस मकार मलोंकी निवृत्ति होजानेसे थ्ल्तिको प्रसन्नतां 
प्राप्त होती है । 


इसी प्रकारे “ सौम्यत्वस्‌ ” अर्थात सर्वमाणियोकि हितकी 
चिन्ता करेना एक चींटीके अहित करेनेको भी कभी मंनमें न लाना 
आर दुःखियोंकी आपत्ति दूर करनेमें तत्पर रहना ये भी मानसिकं 
तप. हैं | 
फिर “ सोनम » मौन ग्रहण करनां नं बोलना भी मानांसक॑ 
तप ह । 


. ६४६६ औमङ्कगवज्ीता ` [ अध्यायं १७ ] 


शेका-- नहीं बोलना तो जिट्ठा और श्रोष्ठों ( होठों ) की 
क्रियासे सम्बन्ध रखंता है फिरे इसे कायिक तप न कहकर सगः 
चानने मानसिक तपके अन्तर्गत क्यों कहा ९ 


समाधाल-_ केवल नहीं बोल्नेको मौन नहीं कहते . हैं यदि 
नहीं बोलना मौनरूप. तप कहलावे, तो संसारंमें जितने गंगे. 
हैं सब मौनी वा सुनि कहलाने: लगजावेंगे इसलिये यह मत्यच्ष 
देखपडता है, कि केवल होठ वा जिह हिलाकर बोलना ही 
मौन रूप तप नहीं है इस मौनको मनसे सम्बन्ध है जिस प्राणीका 
मन अपने हाथमे हाजाता हे फिर उसको किसी भी पदाथकी 
इच्छा नहीँ रहती फिर किसी व्यत्तिसे कुछ भी बालनेका प्रयोजन 
न रख कर दिन रात म्रह्मज्ञामके विषयोंका मनन करता रहता है 
तब वह किसीका वचन सुनने वा स्वयं कुछ बोलनेका अवकाशं 
न पाकर चुप होरहता है क्योंकि मनन करनेवाले वा विचार करने 
वाले पुरुषोंको अपने विचारके समय तनक भी किसी अगका हिलाना 
क्रिसीसे कुछ बोलना वा किसीका शब्द सुनना अच्छा नहीं लगता 
इसलिये यह मनसे सम्बन्ध रखता है । इसी कारण भगवानने 
मौनको मानसिक तपके अम्तगत रखा | शंका मत करो ! 


इसी प्रकार आत्म बिनिग्रहको भी मानसिक तप जानना | 


यह आत्मविनिग्रह क्या हे? सो ` अ० ३३ श्लोक ८ में दिखलाया 
जाचुका हे । 


श्लोक ॥ ११॥- श्रीमद्भगवद्गीता - ३४६७ 


_ अब भगवान कहते हैं, कि [ भावसंशुद्धिरित्येतत्तपो 
सानसमुच्येते ] भावकी जो शुडि हे अर्थात परायेके साथ व्यव- 
हार करते समय किसी प्रकारका कपट वा इल न करना शुद्ध 
हदयसे जो घाहर हो उठी प्रकार भीतर भावना रखना जिसको मान- 
सिक आजवके नामसे भी पुकारते हैं ( जिसका वीन पन्द्रह 
नछोकमें होचुका है ) सो मानस तप कहाजाता है । फिर काम- 
कोधादि मलोंसे जो हृदयको इस प्रकारं शुद्ध करलेना है जिससे 
फिर कमी इन मलोका हुदयमें उद्य न हो उसे भी भावसंशुद्धि 
कहते हैं । इस ,छोकमें जो भगवानने भात्रसंशुडि, सौम्यल और 
यात्मविनिग्रहकी मानसतपमें गणना की है उसे पतब्जलिने भी अपने 
योगसुक्रमें यों दशन किया हे-- “ सलळसंशुद्धिसोमनस्यैकाउचेन्द्रिय- 
जपात्मदर्शनयोम्यस्रानि च ” ( पतव्जलि पाद ५ सु० ४१ ) 
अर्थात्‌ सखसशुद्धि जिसे भावसंशुद्धि भी कहसकते हैं तथा सौमनस्य 
और एकाग्रता जिसे मौन भी कहते हैं फिर इन्द्रियजप, जिसे आत्म- 
विनिग्रह भी कहते हैं ये सब साधन आत्माके योग्यत्वको प्रदान करते 
हैं अर्थात्‌ मानसतपके इन थर्गोसे साधक आत्मदशनके योग्य होता 
है इसलिये आत्मइशनके योग्य बनादेना इन चारों प्रकारके मानस 
तंपोंका फल है॥ १६॥ 


यहां तक भगवानने कायिक, वाचिक और मानसिक तपका वर्णन 
किया फिर ये ही तीनों प्रकारके तप तीनों गुणोंके सेदसे तीन अकार 
के हैं. जिनका वरन भगवान अगले तीन *छोकोंमें करते हैं-- 


३१४६५ ` श्रीमद्धगवद्वीता . [ अध्या १७] 


सू०- श्रद्यया परया तप्तं तेपस्तत्त्रिविधं नदैः । 
अफलाकांक्तिमिर्युक्तैः सात्विकं परिचक्षत॥ १७ ॥ 


दृच्छेद:-- अफलाकांचिसिः ( फलामिलाषरहितेः )' 
युक्तेः ( समाहितैः । सिडधयसिद्धयोनिविकारैः । एकाग्रचित्तः ) महैः 
९ अनुष्ठातमिः ) परया ( प्रकृष्या । अप्रामाणयशंकाकलंक- 
शून्यया ) श्रद्धया ( थास्तिक्यबुड्या ) तप्तम्‌ ( अनुष्ठितम ) 
तत्‌, न्रिविधम ( त्रि्रकारम्‌ ) तपः, साखिकृम्‌, परिचक्षते 
( कथयम्ति ) ॥ १७ ॥ 


पढाथ;ः-- ( अफलाकांक्षिभिः ) फलकी इच्छा नहीं करेने 
घाले ( युक्तैः ) एका्रचित्तवाले ( नरे; ) मनुष्यींके डार ( पश्या ) 
परम श्रेष्ठ (. श्रडया ) श्रडासे ( तप्तम ) जि तपका अनुष्ठान 
कियाजाता है ( तत ) तिस ( त्रिविधम्‌ ) कायिकोदि तीनों प्रकारके. 
( तपः ) तपका ( सालिकम ) सात्विक ( परिचक्षते ) कहते . 
हैं॥ १०३ | 


भावार्थ;-- श्रीमक्तजनमानसहंस यदुकुलावतैस सच्चिदा- 
नन्द श्रीकृष्णचन्द्र उपर्युक्त तीनों ब्छोकोर्मे कायिक, वाचिक और मान" 
सिक तीनों प्रकारके तपोंका वर्णन कर इस श्छोकमें इन ही तीनोंके 
सात्विक हेनेका स्वरूप वणन करतेहुए कहते हैं, कि [ श्रद्धया 
परया तप्तं तपस्तत्त्रिविध नरैः ] हे अर्जुन ! परम श्रडासे 


श्‍लोक! १७ ॥ श्रीमद्धवद्ीता * ३४६९. 


जो कायिक, वाचिक और मानसिक त्रिविधतप मनुष्योंके ड्ारा अनुष्ठान 
कियेज़ाते हैं अर्थात्‌ मैंने जो तुके कायिक्रादि तीन प्रकारके तप कहू 
. सुनाये सो जब परसश्रद्धापूवक ऐसे पुरुषों हारा अनुष्ठान कियेजञाते हैं 
जो इनके पूर्ण करनेमें किसी प्रकारकी शका नहीं करते, बडी श्रेष्ठ 
श्र्यखे इनका अनुष्ठान करते हैं, तनक भी आलरव नहीं करते बरू 
अपने सारे तन, मन रे धनका बल इनके अनुष्ठानमें. लगा, 
एक पल भी निर्थक नहीं विताते [ अफूलाकांक्षिमिर्युक्त। 
सात्विकं परिचक्षते ] ऐसे फलकी इच्छा नहीं करनेवाले समाः 
हित पुरुषासे जो अनुष्ठान कियाजाता है सो ही सात्विक तप कहा 
जाता है । अर्थाच जो पुरुष फलकी कांच्षासे एक चारगी रहित हैं 
तथा “ युक्तेः ” जो समाहित चित्त हैं सर्वप्रकारकी बृत्तियोंको सब 
झोरेसै सिमेट चतुर सारथीके समान अपने सनके घोडेको जों अपने 
` हाथमे रखते हैं ऐसे पुरुषस ये ततप साधे जाते हैं तब £ सात्विक 
परिचक्षते ” इन तीनों कायिके, वाचिक र मानसिक तपींको 
महापुरुष सातिक-तपके नामसे पुकारले हैं । | 
श्रुतिनि जो ऐसा कहा, कि “तपसा ब्रह विजिज्ञासस * तपसे 
अहाको ढूड ( तैज्ि० भ्रगुवल्ली अनु०२ ) सो इसी सात्विक हपके 
विषय कहा क्योंकि केवलं यही सात्विक तप अल्मरूपका प्रकट 
करनेवाला है ॥ 
योगके सुन्रकार पतञ्जलि इसी सात्विक तपे विषय कहते “हँ, 
कि “ काथेन्दरियसिद्धिरशुद्धिचतायात्तपसुः ” तपसे अशुचि ज़ी अन्तर 
9 कडे 


३५७० भी ३ङ्गगवद्धीता -{ अध्या १७] 


वाहरकी अपवित्रता उसका नाश होजानेसे शरीर और इन्द्रियोंकी 
सिद्धि हाती हे । तहां कायिक तपसे शरीरकी सिडियां जो अणिमा- 
दिक हैं और इन्द्रियोंकी सिडियां जो दूरदेशकी वरतुओंका देखना 
रौर वूरदेशके शब्दोंको सुनना इत्यादि है सबकी सघ लाभ होती हैं । 
वाचिकतपसे अर्थात प्रिय और हित सत्यके बोलनेमें क्रियाके फलोका 
आश्रयत्व कहते हैं | थर्थात सत्यमाषण करनेवाला जिस क्रियाको 
करेगा उसकी सिद्धि अवश्य प्राप्त होगी । और स्वाध्यायरूप दाचिक- 
तपसे इष्टदेवताका भी दशन होता है | प्रमाण ( १) “ सत्यप्रति- 
छायां क्रियाफलाश्रयत्वसू ? । ( पतृ० पाद १ सु० ३६ ) 
(२) ° स्वाध्यायाविष्वेबतासस्थयोग: ? ( पत० पाद १ सु 
४४ ) अर्थ= ( १) सकी, प्रतिष्ठारम क्रिया और फलका आाश्रयत्र 
है अर्थात सच बोलनेवालेकी सब क्रियाएं सफल होती हैं | 


( २ ) अर्थच स्वाध्यायसे इष्टदेवताका समस्मयोगश्र्थात्‌ 
संयोग ( जिस सामीध्यमुक्तिक नामसे पुकारते हैं ) लाभ होता. है 
सानलिक तरसे माणी आत्मद्शनकी' योग्यताको प्राप्त करता है सो. 
गभी दिखलायागया है ६ 


इस प्रकारके कायिक, वाचिक और मानसिक तीनों प्रकारके 


तप सात्विक कहलाते हैं क्‍योंकि यहां. सर्वप्रकारके फलोंकी इच्छाकी 
निवृत्ति हाजाती हे ॥ १७ | 


श्वी ॥ १८॥ श्रीमङ्गवद्ीतो हि इडर 


अब भगवान राजस तपका वर्णनं अगले 'छोकेसें करते ६--- 


सु०-- सत्कारमानपूजाशै तपो दश्भेन चेव यत्‌ । . 
क्रियते तदिह प्रोक्तं राजस चलमप्रवस ॥ १८ 


पदच्छेद;-- यत, तपेः, सत्कारसानपूजाएँ ( संत्कारः साधुर 
कारे; साघुरयै तपस्वी ब्राह्मण इत्येत्रभविवेकिसिः क्रियसाशा स्तुतिः ¦ 
मानः प्रत्युत्यानाभिवादनादिः । पूजा पादप्रक्ञालनाचिनादिः तदः 
थेम्‌ ) इम्भेन ( धर्मष्वजिलेन ) च, एर, क्रियते ( अनुष्ठीयते ) 
तत, इह ( अस्मिंल्लोके) चलम्‌ ( क्षणिकफलम्‌) अध्वम्‌ अनि 


श्रितफलस्‌ ) राजसम्‌ ( रजोगुणविशिष्टस्‌ ) शक्तस्‌ ( कॅथितमु ) 
_॥ १८॥ 


पदाथेः-- (यद, तपः ) जो तप ( सत्कारमानपूजाथृपर ) 
अपनी स्तुति, मान और पूजा करानेके तात्यय्यसे तथा ( दम्मेन ) 
पाखण्डसे ( च ) सी ( एवं ) निश्चयकर ( क्रियेत ) कियाजातां 
है (तत्‌) सो तप (इह ) इस लोकसं ( चलस्‌ ) चलायमान और 
( अवस्‌ ) अनिश्चित फलवाला होनेके कारण ( राजसस्‌ ) 
राजसी तप-( घरोक्तम्‌ ) कहागया है ॥ ३८॥ 
मावार्थ:-~- अब सवेश्वर भगवाच श्रीकृष्णचन्द्र राजसी तपकां 
वणेन करतेहुए कहते हैं, कि [ संत्कारमानपुंजा्थ तपों 
चेम्भेन चैव यत्‌ । क्रियते ] जो तप केवल अपनी स्तुति, 
नान और पूजा करानेके तासयेसे तथा पाखण्डसे कियाजाता दै 


१४७२ F शरीमद्धगवेद्ीता : | अध्या १७ | 


अर्थात्‌ जिस तपके अनुष्ठानमे चाहें वह कायिक हो, वाचिक हो 
था मानसिक हो करनेवालेको यह अभिलाषा रहती है; कि लोग 
धुके बहुत बंडा तंपस्वी ब्राह्मंण सॅम कर मेरी स्तुति किया करें 
तथा में कैसां भी दुष्टात्मा क्यों ने होऊं पर लोंग मैरे तपंको देखकर 
मेरा मान और मेरी बडाई करें, लोग सुके दरडवत्मणास किया कर 
तथा मेरे चरशोंक्रो घोकर पीवै वा मेरा अचेन कर मुझे धनादि 
प्रदान करें तो भगवान कहते हैं, कि ऐसी तपस्या करनेवालेकां 
तप [ तबिह प्रोक्तं राजसञ्चलमध्ूवंस्‌ | इंस लोकमें राज्ञस 
तप कहागया है ऐसा तप सदा चल आर अध होता हे । अर्थात 
ऐसे तंपमें यदि कोई फलं भी निकल पडे तो वहं फल थोडे दिनं 
तकं रहता है फिर शीघ्र ही नए होजांता है तंथा ऐसे तंपका कुळ 
फल होगां वां नहीं यह भी निश्चय नहीं होसकता प्राय; ऐसा देखा" 
“ गया है; कि बहुतेरे धनके ठंगनेवाले विमलं साधुँका वेषि बनां 
तपंस्वीका रूपं धारण कर पाखण्डको फेज्ञा तपरवी कंहलाते हैं और 
विवेकी मूढे पुरुष उनके फन्देमें आकर उनकी सेवां शुंश्रंषा केरेने 
लञगजाते हैं पर “उंघरहि अन्ते न होहि निंबाहू » इंस वंचनकें 
अनुसार उनका महत्व, उनंकी पूजा, उंनकी बडाई सबं ऐसे उड 
जाती हैं जेस ऋपरकी डली देखते-देखंते बिलाजाती हैं फिर तो 
उनको कोई पूछता ही नहीं इसी कारणं सगवानुने * इहं ? शब्दकें 
'साथ * चलें ? और अधू ? शब्दका प्रयोग किया हैं। अंथातं 
ऐसे धर्मध्वजियोंके तपका फलं परंलोकमें तो कुछ होता ही नहीं में 
सकी माति होती है न कोई देवयोनि ही मा होती हे यह, तो 


रलौ ॥ १६ ॥ खरीमद्धगवदीता ३१७१ 


केवल इसी लोकमें थोडी देरकेलिये फलदायक है । प्रथम तो 
१ अभूव ? है अर्थात्‌ यह निश्चय नहीं, कि इसका कुछ फल 
होगा वा नहीं यदि मान, बडाई, पूजा, घनकी प्राप्ति इल्यादि किसी 
प्रकारका फल हुआ भी तो वह मी चल होता है अचल नहीं 


अर्थात्‌ जैसा, कि पहले कथन कराये हें उसी प्रकार अन्ततक 
उसका निर्वाह नहीं होता भण्डा फूट जाता हे । 


__ कत्तेमान कालमें इस अकारके पाखण्डमतका अधिक अचार 
हागया है । इन ही पाखण्डियोने सनातनधर्मकों निन्दित बनादिया 
है इंसी कारण भगवान सर्वसाधारणको मानों इस अध्यायद्वारा यह 
उपदेश कररहे हैं, कि कपट छल्ल मपञ्च इत्यादि तथा अहंकारादि 
विकारोंको परित्यागकर कायिक, वाचिक और मानसं तपका सात्विक 
श्राचरण करो राजसका परित्याग करो॥ १८ ॥ 


` अब भगवान तामस तपका वर्णन अगले न्छोकमें करते हैं--« 


भुं०-- मुढय़ाहेणात्मनो यतं पीडया क्रियते तपः । 
परस्योत्सादनाथ वा तत्तामसमुदाद्दतेस | 
॥ १६ ॥ 
पेढच्छेदः--- पेत, तपः, मृढग्राहेशं ¦ अविवेककतेन 
हुरांग्रहेण । यदेते तपश्चरन्ति तेभ्योऽत्यधिकमहं तपः करिष्याभीः 
लादिरूपेंणं ) आत्मनः ( स्वेरंयं देहेन्दरियसेघातस्यं ) - पीडया; 
क्रियते ( अनुष्ठीयते ) वा, परस्य ( शत्रो; वा अन्यस्य ) उत्सादः 


३४७४ श्रीमद्ठयवद्ीतर ` [ अन्या० १७] 


` नार्थम ( विनाशार्थस्‌ ) [ क्रियते ] तवे (तपः ) ' तामतम 
(.तमसानिर्वस्ततम्‌ ) उदाहृतम ( कथितम्‌ । उक्तस ॥ १६ ॥ 
पदार्थ; ( यंत तपः ) जो तप ( युढय़ाहेण ) अज्ञान" 
तासे अरेहुए दुराग्रहकरके ( आत्मनः ) अपनी देह और इन्द्रियोंको 
( पीडया ) नाना प्रंकारके कष्टदेनेसे ( क्रियसे ) कियाजाता है 
( तत्‌ ) सो तप थाचाय्योक डारा ( तालसम ) तमोगुणी ( उदा 
हृतम्‌ ) कहागया है ॥ १६॥ 
भावार्थ :-- अब करुणासागर दयामय श्रीकृप्णचन्ध 'यजु- 
नके प्रति तामसी तपका वर्णन करेते हुए कहते हैं, कि | मृढमा- 
डेणात्मनो यत पीड़या क्रियते तपः ] जो तप अज्ञानतासे 
भरेहुए दुरोग्रहद्दारा अपनी देहको पीडा देकर कियाजाता है । थर्थात 
अविवेकियोंके चित्तमें सदा दुराग्रह वैठारहता है मनमै ऐसा विचार 
हाता रहता है, कि अमुक साधु जो मेरे स्थानके पीछे झोपडी बनाये 
हुआ है वह वहुत तप करता है इसलिये मैं भी ऐसा तप करूंगा, कि 
उसके तपसे मेरे तपका दशगुण प्रभाव लोगोंके चित्तपर पडेगा क्या 
मैं उससे महत्त्वमें कुछ कम है ? क्या उससे बढकर तपक्रा साधन 
न करसकूंगा ? देखो | में अमी अपने तपके सामने उसके ` तपको 
धूलमें मिलादेता हृ इस प्रकारके मूढ विचारको दुराग्रह कहते हैं । 
ऐसे दुराग्रह करके जो तपस्वी अपने शरीर थोरे इन्द्रियोंको पीडा 
देकर नाना प्रकारके तपका आचरण करता है अर्थात कमी ज्येष्ठ वा 
झाषाढके तापमें पांचों ओर अंभि जलाकर व्रीचमें बैठ अपने 
शरीरको क्लेश देता है अर्थात पंदाझि तापता है तथा जाडेमे 


श्लोर॥ १६॥ हैं श्रीपङ्घवदीता ` ३४३९ 


नदियोंके भीतर जलसे शंय्या बनाकर नंगे बदन गत्रिभरे शीतकी कठो- 
रताको सहन करेता हे अर्थात्‌ जलशयन लेता है तथा जो बाण- 
"शय्या बनाकर अर्थात्‌ काटोंकी शय्या बनाकर उसपर लेटा रहता है 
कभी ठडेश्चरी बाबा बनकर दिन रात खडा ही रहता है, फिर जो उलटा 
लटककरे मरतकके नीचे आग लगा उसकी ज्वाला सहन करता है, 
अभिप्राय यह है, कि एवस्मकार जो दुराग्रहके कारण अपने शरीरको 
पीडा देकर तप करता हे ईश्वरमातिके निमित्त नहीं करता ऐसे तपकोः 
तामसी तप कहते हैं । र 

श्रीयानन्दकल्द ` कहते हैं, कि हे अजुन ! इतना ही नहीं वरु 
इससे भी अधिक जो [ परस्योत्सादनार्थ वा तत्तामसझुदा” 
हुतम्‌ ] दूसरेके नाश करडालनेके निमित्त किया जाता है वहे भीं 
ताम्रसी तप कहां गया हे । अर्थात्‌ जैसा उपर कथन कियागया है. 
इस प्रकारेके शारीरिक कर्टोंको सहन कर ईश्वरेकी अभिलाषा नहीं 
करके केवल दूसरोंके नाश निमित्त तप करेना महाघोरे तामसी पुरुः 
षोंका काम है । शाखद्वारा शत्रुओंसे बदला: न लेकर तपहारा बदल 
लेना सहा तामसी. कहना चाहिये वरु राक्षसी शब्दका. प्रयोग, इसके 
विषय कियाजाबे तो अनुचित न होगा क्योंकि रोच्चसोने इस मकरके 
तप बारस्थार सम्पादन किये हैं जैसे रावणने अपना मस्तक काट-कार~ 
करे शिव भगवानके नामपर अपण कर तपका सम्पादन किया है इसी 
प्रकार मेघनाद; फंस, एकतचु ( कपटीमनु ) इत्यादिकोंने तथा अन्यान्क- 
अनेक राक्षसगण ऐसे घोर तामसी तप करतेहुए सुने गये हैं: इसी 

` कारेण ऐसे तपको राक्षसी भी कहना चाहिये. ॥ १६ ॥, 


१४७६ श्रीमद्भगवद्गीता २ ॥ अध्या ० १७] 


अब भगवान तीनों प्रकारके तपोंका वर्णन समाप्त कर तीनों प्रका 
रके दानका वर्णन आरम्भ करते है 


मु०-- दातव्यामिति यद्दानं दीयतेऽनुपकारिणे । 


देशे कालेच पात्रे च तद्दानं सातिकं स्मृतम्‌ ॥ 
i ‘ ॥ २०॥ 
पदच्छेदः दातव्यम्‌ ( शा्जचोदनावशादित्येवं निश्चयेन 
तनुफलामिसन्धिना प्रदेयद्रव्यम । दातुं योग्यम्‌ ) इति, यत, दानस 
 शास्त्रोक्तसस्प्रदानस्वत्वावच्छिन्न्रव्यल्याग: ) देशे ( गैगाह्वारे प्रयागे 
पुणयकरे गगासागरसंगमे कुरुक्षेत्रादी गयायां वा ) च, काले ( दुसिक्ष 
संक्रान्यादौ ) च, अनुपकारिणे ( प्रत्युपकारासमर्थाय ) पत्रे 
{ चुधा्तते । नेत्रहीने । पंगुदरिद्रादौ । विद्यातपोयुक्ते ब्राझण वेदपारगे } 
दीयते, तत, दानम, सात्विकस्‌ ( सत्रगुणप्रधानमनोविशेषजातमू ) 
स्मृतम्‌ ( कथितस ) ॥ २० ॥ | 
पदार्थ;-- (दातव्य) दान करनेके योग्य यह द्रव्य है.( इति ) 
इतना जानकर ( यत्‌ दानम्‌ ) जो दान ( देशे ) गंगा, गया कुरु 
शत्र इत्यादि देशोंमे (च) और ( काले ) दुभिक्त, संक्रान्ति, 
अहण इत्यादि कलमे ( च) और ( अनुपकारिणेः ) प्रत्युपकार 
करनेमें जो किसी अकार समथ न हे ऐसे ९ पात्रे ) पावमें (दीयते ) 
दियाजाता है ( तत दानम) सो दान { सालिकम ) सालिक 
£ स्सृतस ) कहागया हे ॥ २० भ. 


श्लोक ॥ ९० | भीमडगवद्वीता ` ३४७७ 


भावाथे:-- श्रीजगतहितकारी गोलोकबिहारी भब अञ्चुनके 
प्रति तीमों प्रकारेके दानोंमे प्रथम सात्विक दानका वर्शन करते 
हुए कहते हैं, कि [ दातव्यमिति यद्दानं दौयतेषतुप+ 
कारिणे ] जो दान दातव्य है अर्थात शारत्रोंकी आज्ञाके अनुसार 
मनुष्योके लिये सदा दान करने योग्य हे ज़िसका दान देना सनुष्यर 
मात्रको मानवधमके प्रतिपालन करनेमें असन्त उपयोगी है और ज़िसके 
नहीं दान करनेसे मह॒ष्योंकी अपने मानवधर्मके अनुसारै घायश्चिची 
हाना पडता हे । तात्पय यह हे, कि जिस दानको अवश्य सम्पादन 
करना चाहिये तथा जो दान ऐसे प्राणीकों दियाजावे जिससे फिर 
उसके बदले दानीको अपना किसी प्रकारका उपकार न क्ररेबाना 
हा, अभिप्राय यह है, कि इस तासय्गैसे दान न दिया जावे, कि 
इसके बदले फिर कभी इस माणीसे कुछ क्राम निकालना 
पडेगा तो ऐसे दानको सात्विक दान कहते हैं और जौ दान 
लेनेत्रालेसे अपने स्वार्थ सिड करनेके लिग्रे दिया जाता है जैसे 
किसीने अपने पुरोधाकी इस प्रयोजनसे दान दिया, कि वह उसके 
` लिये मन्तोंका जप कर्‌ किसी देवताको प्रसन्न केरे ओर उस दैवता 
की प्रसन्नतासे उसे पुत्रका लाम हो ती ऐसे दानको सास्विकदान 
कदापि नहीं कहसकते । इसी कारण भगवाननै यहां “ अनुषंकाः 
रिशे ” शब्दका प्रयोग किया है | 
झब भगवान दान देनेके निमित्त देश, काल और पात्रका 
विचार करते हुए कहते हैं, कि [ देशे काले च पाले च तेदार्न 
सात्विकं स्फृतस्‌ | जो दान उत्तम पवित्र देश तथा दान देने 
४३९. 


बोमदगवहीता | ! झष्य;० १७] 


१५७८ 


योग्य देशमै और उत्तम समय अथवां दुभिक्ष इत्यादि समयमै और 
जो उत्तम पात्रमें अर्थात विद्यानोंमें तथा दरिद्र, अेगभग इल्यादि देनेयोग्य 
पत्रोंमें दियाजाता हे उसी दानको सात्विक दान कहना चाहिये । 

तहां पहले देशको दिखलाते हैं, कि केसे देशमें दान देना 
कैसा है- 

“ गंगाद्वारे प्रयागे च अविसुक्ते च पुष्करे | 

नगरे चाट्टहासे च गंगासागरसगमे ॥ 

कुरुक्षेत्र गयायां च तीर्थे वाऽमरकयटके । 

एवमादिऽषु तीर्थेषु दत्तमक्षय्यतामियात ॥ 

सर्वेतीर्थमयी गंगा तत्र दत्तं महाफलम । ? (व्यास: ) 

“ सर्वे शिलो्चयाः पुण्याः सर्वा नद्यः ससागराः । 
गोसिद्धसुनिवासाशच देशाः पुण्या: प्रकीत्तिताः ॥ | 
एणु तीर्थेषु यदचं फलस्यानन्तकुद्ववेत्‌ । ” ( स्कन्दपुराण ) 

“ लिगं वा प्रतिमा वापि दृश्यते यत्र कुत्रचित । 
तत्सर्व पुण्यतां याति दानेषु च महाफलम्‌ ॥ ” ( पद्मपुराणे ) 

“ अग्नि होत्रे गवां गोठे वेदघोबपत्रित्रिते । 

- शिवायतनसंस्थाने यदल्पमपि दीयते ॥ 
तदनन्त फलं ज्ञेयं शिवत्तेत्रानुभावतः |” ( ब्रह्मपुराणे ) 
अर्थ--- व्यासका वचन है, कि गंगाहारमें, प्रयागमें, काशीमें 
पुष्करक्षेत्रम, अध्टहासदेशमें, गंगांसागरसंगमनं, कुरुक्षेत्रमे, गयारमें, 
अमरकणटक इत्यादि पवित्र तीथोमे जो दान दियाजाता हैं वह 
अक्षय है अर्थात्‌ ऐसे दानका कभी मी नाश - नहीं होता । गंगा 


] 
i 


इतो० ॥ २० ॥ शीषद्धगवङ्गीती . ३९७६. 


सवै तीर्थमयी है इसलिये गंगतटमै दान देना महाफलदायक है 
पर फलको सगवानसै अपेण करदेवे तब यह दान सात्विक कहा 
जावेगा । फिर जितने उच्चशिखरवाले पर्वत हैं और जितनी नदियां 
सागरके सहित हैं तथा जहां गो, सिड और मुनिर्योका निवासस्थान 
है ये सब पुणयदेश कहेगये हैं इन देशोंका दान अनन्त फलका 
देनेवाला है । जहां कहीं शिवलिंग वा भगवानकी प्रतिमा देखी- 
जाती है उन सब रथानोंको तीर्थके समान पवित्र समझेना चाहिये 
एसे पवित्रस्थानोंमें दानका मंहाफल है । फिर जहां अझ्िहोत्र होता 
हो, जहां गोशाला हो, जो स्थान वेदोके उच्चारणसे पवित्र हुआ हो 
i शिवालय हो तहां थोडा भी दान देनेसे अनन्त फल होता 
छ] ५ 

यह तो पवित्रताकी अपेक्षा स्थानोंको अर्थात पबितदेशोका 
वर्णन कियागया जहां दान देना सदैव उचित है। अब दरिद्रताकी 
अपेक्षा लेकर स्थानोंका वणन कियाजाता है-- अर्थात्‌ जिस स्थानमै 
बहुतेरे दरिद्रोंका निवास हो, जिस रथानमें बहुतेरे कुष्टी, लैगडे 
लूले इत्यादि निवास करेते हों जैसे किसी अरपतालमें तथा किसी 
अनाथालेयमें, जहां बिना मा बाप वा किसी रक्षकके अनाथ बच्चे 
रक्षा पाते हैं तथा जो देश वर्षाकालमें जलके उपदवसे नष्ट होगया 
हो और घरबार बहजानेसे जहाके निवासी दुःखी होरहे हाँ अथवा 
- आग लगजानेसे जो आम जलगया हो तथा राजाओंके परस्परे युद्ध 
होनेसे जो देश लुट्गया हो, इन सब देशोंको दानके लिये उचित 
देश जानना । इन देशोंमें दान देनेसे परमात्माकी प्रसन्नता होती 


३५६०. श्रीमद्भगवङ्गीता [ अव्यो० १७] 
वा तत विर पत भिर वि सि नि सात वि oon 
है और प्रसन्न होकर भगवान उस दानीको अपनी क्र्पाका पात्र 
बनालेता है । 

.. आब कैसे कालमें दान देना थोग्य हे ? सो वणन कियाजांतां 


आखिने मासि सम्प्राप्ते द्वितीया शुक्लक्ृष्णगा | 
दान प्रदत्त यत्तस्यामनन्तफलसुच्यते ”॥ ( स्कन्दपुराणे ) 
५ वैशाखमासे या पुण्या तृतीया शुक्लपक्षणा | - . 

अनन्तफलदा वातुः स्नानदानादि कमेसु ॥  (पझपुराणे) 
“ झाश्विनस्य तु मासस्य नवमी शुक्लपक्षगा । | 

जायते कोटिगुणित दाने तस्यां नराधिष ॥ ? (देवीपुराणे ) 
“ +आग्नेयन्तु यदा ऋक्षं कार्तिक््यां सवति क्वचिति | | 

महती सा तिथिज्ञया. रनानदानेषुं चोत्तमा | 

थदा ७. यास्यन्तु भवति ऋत्तं तस्यां तिथौ बवचित। | 

तिथिः सापि महापुण्या ऋषिभिः परिकीत्तिता ॥ 

:<प्राजापत्ये यदा क्रस तिथौ तस्यां नराधिप । 

सा महाकीत्तिकी प्रोक्ता देवानामपि दुलेसा ॥”* . . 
य ( अह्मपुराणे ) 
'. 4 था मंभेशीषेमासंस्यं छुंक्लपदो तु सप्तमी । 

नन्दा सा कथितां वीरे सर्वानन्दकरी स्थृता ॥ 


४7. = आग्नैयसदाँ छत्तिका,। 
क साम्य भरंणी ६ ` ` 
` & पराजापत्यं ऋत्त रोहिणी ६ 


है ६ २०॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ` ३४६९ 


स्नानदानादिके संवेमस्यामक्षय्यसुच्यते ॥ ` 

पेषे सासि यदा देवि शुक्लष्टस्याँ बुधो भवेत । 

तदा तु सा महापुण्या महार्द्रेति कीत्तिता॥ 

तस्यां स्नानं सहादानं तपेण विप्रभोजनम्‌ । - 

मत्यीतये कतं देवि शतसाहसिकं भवत्‌ ॥ 

माघसासि तथा शुक्ला या चतुर्थी महीपते । 

सा शान्ता शान्तिदा नित्यं शान्ति कुर्य्यात्सदेव हि ॥ ” 

( मविष्यषुराणे ) 

“ फाल्गुने पुष्यसहिता द्वादशी पावनी परा । 

नत्तत्रयुक्तास्वेतासु स्नानं दानसुपोषितम । 

सकत कृत मनुष्याणामच्षय्यफलदायकम ॥”( गरुडपुराणे ) 
४ यरतु चैव त्रयोदश्यां स्नानदानं समाचरेत । - 

फल शतयुर तस्य कमणो लभते नरः ॥ (स्कन्दपुराणे ) 
८ हरतयुक्ता तु वैशाखे ज्येष्ठे तु खातिसंयुता । 

ज्येष्ठायां च तथाषाढे सूलोपेता च & वैष्णवे ॥ 

नचत्रयुक्तास्वेतालु स्नानं दानसुपोषितम। 

सक्त कतं .सनुष्याशामनय्यफलदायकैमं॥ 

ज्येष्ठस्य शुक्लदशमी सम्वत्सरेसुखीस्थता | 

तस्यां स्नानं भकुर्वीत दानञ्चेव विशेषतः ॥ ?? ( गरुडपुराण } 
“ मासि भाडपदे शुक्ला डादशी श्रवणान्वितां । 

_ महती डावशी जञेया उपवासे महाफला॥ . «० 
क वैणवे त्रावणे मासि । 


३४८६ श्रीमद्भगवद्गीता अध्याय १७} 
i Riles PS MISS नम त क 
आ--- वशिड॒का वचन है, कि वे ब्राह्मण जिन्होंने सवेप्रकार 
क्षमा अंगीकार की है अर्थात धीरजके साथ सदा रहते हैं और दान्त 
हैं अर्थात बाहर भीतरसे अपनेको दमन किये हुए हैं तथा वेदकी श्रुति" 
योते जिनके कान पूर्ण होरहे हँ, जितेन्द्रिय हैं, जीर्वोकी हिंतासे रहित 
हैं चौर जो दान लेनेके समय बहुत सकुचकर हाथ आगे बढाते हैं वे 
ही संसारके तूरनेमें समर्थ हैं और दानदेनेके यथार्थ पात्र हैं | 
धुम;--- “ विद्यावन्तश्च थे विग्राः सुबताश्च तपस्विनः । 
सत्यसंयमपंयुक्ता ध्यानयुक्ता जितेन्द्रियाः ॥ 
पुनन्ति दर्शन घ्रा्ताः कि पुनः संगति गताः । 
तेषां दस्रा च सम्मोज्य प्राप्लुयु: परेमां गतिम॥ ” 
अर्थ--- यमका वचन है, कि जो ब्राह्मण विद्वान्‌ हैं, अती हँ, 
तपरवी हैं, सत्य, रेयम तथा ध्यानसे युक्त हैं, जितेन्द्रिय हैं वे दशन 
करमेवालेको पावन करदेते हैं फिर जो लोग उनकी संगति करें उनका 
तो कहना ही क्या है ! ऐसे विघोंको दान देकर तथा भोजन कराकर 
दाता परमगतिको प्राप्त हाता है ।. 


“ श्रोत्रिपाय कुलीनाय विनीताय तपरिबने ! 
घ्रतस्थाय दरिद्राय प्रदेयं शक्तिपूवेकम ॥ ” ( कूमपुराणे ) 
अर्थ- श्रोत्रिय झुलीच, त्रिनीत, तपरवी, अपसे आश्रसचतमे, 
स्थिर तथा दरिद्रके लिये यथाशक्ति दान देना योग्य है । 
“ श्रोश्रियाय दरिद्राय अथिने च विशुषतः । 
यदानेः दीयते तस्मै तदाने शुभकारकम्‌ ॥.” ( सवत: ) 


को०॥ २०. श्रीमद्भगवद्गीता - ३३०३ 


आपडे तो इनको महापुण्यकाल जानना इन कालोमे दान देनेसे 
अनन्त फलोंकी प्रात्ति होती है । 

अगहनके शुक्ल पक्षकी सप्तमी जिसे नन्दाके नामसे पुकारते 
हैं तथा पौष मासके शुक्लपक्षकी अष्टसीक दिन यदि बुघ हो तथा माघके 
महीनेके शुक्ल पक्तमें जो चतुर्थी हा जिसे “ शान्ता » कहते हैं 
फिर फाल्गुन महीनेकी डादशी तिथिम यदि पुष्य नक्षत्र पडे, फिर 
चेत्रमासकी त्रयोदशीमें जो स्नान दान किये जाते हैं उनका फल्न सैकडों 
गुण अधिक होता है । 


फिर वैशाख महीनेमें जो हस्त नक्षत्र हो, अ्येष्ठमे जो स्वाति 
नचत्र हो, श्रावणमें जब मूल नचात्र पडे तो इन कालोंमें स्नान दान 
` करेनेसे मनुष्योंको अक्षय फलकी प्राप्ति होती है । फिर ज्येष्ठक्र 
शुक्ल पाकी दशमीमें दानका अमोघ फल है । 

फिर भादोंके शुक्ल पक्षमं यदि डादशी तिथि श्रवण नक्षत्र॒के 
साथ हो तो उसे ' मह्ाद्दादशी 'कहते हैं उस समय दान, उपवास और 
हवन इत्यादिका लाखोंगुण अधिक फल होता है । 


वैशाखी, का्तिकी और माघी पूर्णिमा तथा अन्य सब पूर्णिमा- 
में भी स्नान दानके बहुत फल होते हें । 
दि सोमवारको अमावास्या हो, रविवारको सप्तमी, चतुर्थी वा 
चतुर्दशी हो तो दानादि पुण्य तथा किसी अकारके पापका करनेवाला 
साठ हजार. वर्ष तक अपने कर्मके फलोको भोगता है ऐसा शातातपका 
बचन है । , 


ई ४८८ श्रीमद्भगवद्गीता [ भ्रध्या० १७] 


विप्णुधर्मोत्तरे-- 
४ शनदान च कर्तव्य पात्रापेक्षणसरवपि । 
अक्ष सवत दातव्यं धर्मकासेन वे द्विज ॥ 
सदोषोऽपि तु निर्दोषं समुशोऽपि गुशावहेम्‌ | 
तरमात सवेप्रयत्नेन देयसन्न सदैव तु ॥ 
विद्याध्ययनसक्तानामन्नदान महाफलम । ” ( अर्थ रपट है) 
५ व्यसनापच्णाथज्च कुदुश्प्राथञ्च याचते । 
एवभन्विष्य दातव्यं सर्वदानेष्वयं विधि; ॥ ” ( दक्षा; ) 
अथ-- दक्ष कहते हैं, कि राजां वा चौर इसादिके उपद्रवसे 
जो हानि हा उसे व्यसन कहते हैं सो व्यसनके समय तथा आप- 
त्काल जो दुभिक्ष इत्यादि तथा ऋण देने चा कुटुम्बपालनके प्रयो- 
जनसे जो जाचता है उसे खोज २ कर दान देना चाहिये सबै 
प्रकारके दानोंमें यही विधि है । 
व्यासः- “हृतस्वः हृतदाराश्च ये विप्रा देशसंट्ठवे | 
अर्थाथेमसिगच्छन्ति तेघु दत्त महाफलम ॥ # 
अर्थ--- व्यासदेव कहते हैं, कि जो ब्राह्मण देशके संप्लव 
झजानेके कारण धन दारा इत्यादिके डिनजानेसे अथक लिये जाचनां 
करने यावें उनको देनेका महान फल है। | 
ब पाठकोंके कल्याणाथे यहां यह सी वर्णन करदिया जाता है; 
कि दातव्य द्रष्य तथा दातव्य दान क्या है ? 
दान देनेवाला जो न्यायसे उपाजन किये हुए दरंव्यकां दाने 
देता है उसीको दातव्य द्रव्य कहते हैं. । क्योंकि न्यायपूर्वक उपान 


शलोक ॥ २० | श्रीमद्भगवद्गीता `` ३४८४० 


तालये यह हैं, कि जिसी समय कोई अतिथि आजाबे उसी 
समय उसे कुछ दान देना चाहिये प्यासेको झट पानी पिल्लादेना 
चाहिये, कालकी प्रतीक्षा नहीं करनी चाहिये । भगवा मनु कहते हैं, 
कि भन्न जल तो सदा ही देना चाहिये इनके लिये कालका बिचार 
करना योग्य नहीं हे । फिरे वाराहपुराणमें लिखा है, कि जिस 
समय किसी माणीकी मृत्यु होने लगे उसी समय दान देवे क्योकि 
ऐसे समयको व्यतीदात, संक्रान्ति, सृय्येप्रहण इत्यादि पुशयकालके 
तुस्व समकना चाहिये ऐसे समयमें गौ, पृथ्वी, स्वश इत्यादि दान 
देना अक्षाय हाता है | फिर ज़िस समय पुत्र उतपन्न हो उस समय 
नाडी छेदनेसे पहले जो काल है बह चन्द्र सुर्थग्रहणके समान है 
ऐसे समयमे भी अवश्य दान देना चाहिये तथा जिम्मी समय धनकी 
प्राप्ति हावे ओर चित्तमें दान देनेका उत्साह हो उसी समय दान 
देना चाहिये कालको प्रतीक्षा करनेक़ी आवश्यकता नहीं है ऐसा 
विष्णुघमाचरम्रन्थमें लिखा हे । 
अब दान देने योग्य पात्रोंका वशुन किया जाता है- 
मनुः “ पात्रस्य हि विशेषण्‌ श्रदधानस्तेथव च । 
अहपं वा बहु वा परेत्य दानस्य प्राप्यते कलम ? 
भ्रथे-थोडा वा बहुत विशेषकर पात्रको देनेसे फलकी आति हती है । 
“ये ज्ञान्तदान्ताः छुतपूर्णकर्था, 
जितेन्द्रिया; घाणिवधे निवृत्ता; । 
प्रतिप्रहे सकुचिताब्रहरताः 


सते ्राह्मणास्तारयितु समर्थाः ॥ 9 
४४० 


३१४६३ |. श्रीमडगदद्वीता [ अध्या ० १७ ] 


शिष्यन गुरुको गुरुदक्तिणामें दिया हो, जो धन राजार्थोने अपनी 
वीरतासे किसी अन्य देशसे प्राप्त किया हो, और जो घन शारीरिक 
परिश्रमसे उपाजन कियागया हो । इतने पकारसे उपान कियेहुए 
घन शुक्ल कहेजाते हैं । ॥ 
शवलम- “ कुसीदकुषिवाणिज्यशिव्पशुल्कानुइत्तित: | 
कृतोपकारादाप्तञ्च शवलं समुदाहृतम ॥ ” 
अर्थ -- ( कुसीद ) सुद, कृषि, वाणिज्य, शिल्प, शुल्क 
( फीस ) अनुप्रच्ति भरे जिसका उपकार किया हा उससे मिलाहुआ 
ये सातों प्रकारसे उपाजन कियेहुए घन * शवल ' कहेजाते हैं । 
कृष्णस्‌-“ पाशवंकद्यूतचोरय्यातिप्रतिरूपकसाहसेः । | 
व्याजेनोपाजितं यत्तत सर्वेषां कृष्णमुच्यते ” ॥ (नारदः) 
अ्थ-- पार्क जो घूँस, चूत, ( जूआ ) चोरी, पीडा देकर, 
प्रतिरूपफ अर्थात्‌ बदलई तथा व्याजसे अर्थात पाखण्ड कर तप 
हत्यादिके बहानेसे जो घन उपाजन छिंयाजावे उसे “ कृष्ण ' कहते हैं 
४ यथाविधेन द्रव्येण यत्किञ्चित कुरुते नरः । 
तथाविधमवाप्नोति स फल प्रेत्य चेह च ? ॥ | 
अर्थ- जो मनुष्य जिस प्रकारके धनसे दानादि कर्मोका समादन 
करता है उसको उसी प्रकारका उच्च, मध्यम वा नीचं फंञ्च परलोक 
घोरे इस लोकसं प्राष्त होगा । 
“ शुक्लेन वित्तेन कृत पुण्य वहुफल भवेत । 
शवलं मध्यमफले छुष्एं हीनवन फलम्‌ ॥ ” 
( पद्मपुगणे ) 


श्लोक ३२ प जऔमेद्वगवद्मैत ३३३३ 
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अर्थ- श्रोत्रिय, दरिई, जिसका कोई अथे अटकरहा हो अथवा 
जो करयादिके विवाह अथा सृतक्के आदादिके निमित्त द्रव्यकी 
आवश्यकता रखता हो ऐसोंको जो दान दिंयाजाल है वह परस शुभः 
कारेक होता है ३ 


किस जातिको दान देनेसे कितना फल होता है ? सो कहते हे>. 
शुद्रे समगुछं दानं वैश्ये तु हिुणं स्थुतम । 

चत्रिये त्रिगुण प्राहुः षड्शणं वूषह्मणेरंमृतम्‌ १ 

ओद्िय चेत्र साहल्लक्षाचाय्ये द्विगुणं तततः ॥ 

चात्मने शतसाहस़ सनन्दन्सश्निहोत्रिसि। ” 

* अथे- बृहस्पति कहते हैं, कि शुद्धको दान देनेसे संमफल होतां 
है अर्थात एकको एकं ही होता है, वैश्यको देनेले तिंससे दूने।, क्षत्रियका 
देनेसे तिगुणा और आहेखुको देनेसे छौ गुण अधिक फलं 
होता है । श्रोत्रियको देनेसे सहस्रगुण और आाचाय्यको देनेसे -तिससे 
दुगुणा फिर आत्मज्ानीक देनेसे एक लक्षमुण और अग्निहत्रीको 
देनेंदे अनन्तयुण फल होता है । 

पर सालिकदानंवीला इने फंलोंकी सवये इच्छा ने करे वरई 
सगनतमें अर्पण करदेवे । | 

५ कुताज्ञजितरेल्यः इस गौतमके वचनानुसारे भन्नदानमे 
शुद्रादिका विसेद नहीं। “ अन्न तंवत्र दातव्यप्त » इस वचनें 
अनुसार अंज्ञ तो सबोंको देना चाहिये । 


३४६२ श्रीमद्भगवद्गीता ` [ अध्या १७ ] 


३. जो खीके साथ दहेज इत्यादिमं श्वसुरने दिया हो । ये तीनों 
अकारके द्रव्य साधारण उपार्जन कहलोते हैं। अब जो नव प्रकारके हैं 
उन्हें घर्शानुसार बिलग २ कहते हैं- 


„ विशेष उपार्जन बाझणोंकेलिये तीन मकारके हैं-- 

१, प्रतिश्रह~जो किसीने दान दिया हो । 

२, याज्यतः- जो यज्ञम प्राप्त हुआ हो । . 

३. शिष्यतः जो किसी शिष्य हारा शुरुपूजनमें लाभ हुआ हो । 

इसी प्रकार च्षत्रियांकेलिये भी विशेष उपार्जन तीन प्रकारके हैं... 

१, युडोपलव्ध- जो युडमें लाभ हुआ होवे । 

२. कारात्‌- करसे जो प्रजाओंपर लंगाया जावे । 

३, दण्डात्‌- जो दण्डसे लाभ हो । 

इसी प्रकार वैरयोंका भी विशेष घन तीन प्रकारका है- 

9. गोरक्षात- गौओंके पालनसे गौोके बच्चोंके ऋयविक- 
ससे । 

२, कृषि- खेतोंके नांजसे ।. 

9, वाणिज्य- व्यापारसे । 

ओर शूद्रोंको तो इन ही तीन वर्णोंके अनुग्रहसे जो कुछ लाभ 
हांजाबे । 


उक्त नव प्रकारेकी विधिसे तीनों बणौको जो धनका लाम हैं 
उसे न्यायोपाजित घन कहते हैं और जो इनसे विपरीत है वह 
'मन्यायोपाजित अधम्य है। 


श्लोक ॥ २० | श्रीमद्भगवद्गीता _ १9८६ 
किये हुए द्रव्यका दान वेद तथा शास्त्रोंम विहित है अन्यायसे 
उपाजन किये हुए द्रव्यका दान पापसे मुक्त नहीं करसकता-- 
प्रमाण्‌- “ शुभोपात्तेन यत्किंचित करोति लघुना नर; । 
चनन्ते फलमाप्नोति मुहलो5पि यथा पुरा ” ॥ 
| ( वहूनि पुराणे ) 
अथ- पवित्र रीतिसे उपार्जन किये हुए द्वव्यसे जो थोडा भी दान 
कियाजाता है तो उसका अनन्त फल होता है जैसे पूर्व समयमें 
मुहलकी दशा हुई थी । न 
जो घन उपाजन किया जाता है उसके तीन भेद हैं--- 
प्रसाण-- तत्पुनखिबिध ज्ञयं शुक्ल शवलसेव च । 
कृष्णञ्च तस्य विजेयो विभागः सप्तधा पुनः ॥ 7 
( नारद; ) 
अर्थ--- उपाजन कियां हुआ धन तीन प्रकारका होता हें 
शुक्ल, शबल ओर कृषण फिर इन तीनोंके सात २ मेद हैं विस्तारके 
कारण यहां नहीं लिखेंगये । 
अब ये शुक्ल, शवल थोर कृष्ण क्या हैं ? सो वणन किया 
जाता हन्‌”? 
0 धुत्तशोय्येतपःकॅल्यावाज्यशिप्यान्वयागमांत t 
चनं सप्तविधे शुक्लसुदयोऽप्यस्य तडिधः ॥ ` 
अथै---- श्रुतियोंकी आज्ञातुसार जो घने यथाथ न्यावके साथै 
उपाजन कियाजावे, जो घने ऋत्िजोंने हवनादि दारी पराप्त किया हा; 
जो. घन राजाने प्रजा हारा (करके नामसे ) ग्रहणं किया हो, जो धन 


३४६४ श्रीमद्भगवद्गीता [ भन्या १०] 
` हैं, कि [ येतु प्रत्युपकारार्थ फलमुद्दिश्य वा पुनः । वीयते 

जब दान देनेवाला दाता दान देनेसे पहले चित्तमें प्रत्युपकारका 
संकल्प बरलेता है अर्थात ऐसा निश्चय करलेता हे, कि जिसको में 
देता हू इमके बदले वह मेरा कुछ उपकार करेगा । जैसे जब मुझे 
किसीसे लडाई होगी तो मेरी प.ठपर होकर उससे लडेगा अथवा 
किसी अभियोग ( मुकदमा ) में मेरी झूठी गवाही देगा वा मेरे 

लिये. पुत्र हानेका प्रयोग करेगा ऐसे प्रर्‍्युपत्रारोंको मनमै रखकर 
जो दान दियाजाता हे । अथवा आज में दान करता हूं कलह इसका 
कल मुझे मिलेगा, कोई राज्य हाथ ्राजावेगा, कोंड अच्छीसी नौकरी 
मिलजावेगी, कोई आम हाथ थाजावेगा श्रथवा स्वगेम अप्सरा इत्यादि 
मिलेगी तिनके संग. नाना प्रकहके भोग विलास करूंगा अथवा इस 
दानके देनेसे मेरा श्रु नाश होजावेगा । मुख्य अभिप्राय यह है, कि 
ऐसे प्रत्युपकार वा फलकी इच्छासे जो दान दियाजाता है अथवा जो 
अपने यश वा नामके लिये दिया जाता है वह राजसी दान है। 


फ़िर भगवान कहते हैं, कि इतना ही नहीं वर [ च परि- 
क्लिष्ट तद्दानं राजसं स्खतम | जिस दानके देनेमें दानी 
के चित्तमें कलेश होता हे वह राजसदान है अर्थात वेनेत्राला देने 
के पीछे खेद करने लगता हे, कि सैंने व्यर्थवाह्मणोंके जालमे आकर 
इतना. पुष्कल दव्य: क्यों दान देदिया ? अमुक पाठशाला वा गोशाला 
में लोगोंको चन्दा देतेहुए देख मैंने इतना द्रव्य क्यों देदिया ! अच्छा 
जानेदो, में आजसे ऐसीः सभामें न जाऊंगा. जहाँ: द्रव्य. ठालिया. 


श्हो० | ३० ॥ श्रोमडगवद्वीता ३४६९ 


अर्थ--- शुक्ल धनसे बहुत फल होता है, शवलसे मध्यम फल 
ओरे कृष्ण्से नीच फल होता है । 
फिर नारद कहते हैं, “ तखुनहादशविथ प्रतिवर्णाश्रयात्म- 
तम । साधारणं स्यात्त्रिवि्यं शेषं नवविध स्तम ” ॥ प्रतिवर्ण 
पन्नवतिध साधारण त्रिविधमित्येवं हादशविधमित्य्थः 
५ क्रमागतं प्रीतिदायः प्राप्तञ्च सहभाय्येया 
अविशेषेण सर्वेषां वर्णानां त्रिविध धनम । 
वैशेषिकं धनं ज्ञेय बराह्मणस्य त्रिलक्षणम्‌ | 
प्रतिग्रहेण सलब्ध याज्यत्रः शिष्यतस्तथा ॥ 
त्रिविध क्षत्रियस्थापि माहुवैशेषिकं धनम । 
युद्धोपल्लव्धं काराच्च दण्डाच्च व्यवहारतः । 
. चेशेषिकं घनं जये वैश्यस्वापि त्रिलक्षणम । 
कृषिगोरेक्ञवाणिञ्यैः शूद्ररयैभ्यस्वनुग्रह्ात्‌ ॥ ” ( नारद: ) 
अथ-- नारदका वचन है, कि जो न्यायसे उपाजन किया: 
हुआ घन है वह बारह प्रकारका होता है वर्णोके सेदालुसार साधारण 
तो तीन प्रकारका उपाजन हे वह सब वर्णाकेलिये एकसमान हे पह 
जो विशेष है वह प्रति वर्णकेलिये भिन्न २ है । तहा 
१, क्रमागत --- जो बाप दादासे चला आता है ॥ । 
. २, प्रीतिदायः- जो किसी मित्रने वा किसी उत्तम घुरुषने प्रीति» 
करके दिया ही | 


क कारः- वल्यादिः 


३४९६ श्रीमङ्कमवद्गीता ` [ भ्रष्या० १७] 


में ( पात्रेभ्यः ) कुपात्रोके लिये तथा सुपात्रोंको भी ( झल- 
त्कृतम ) सत्कारहित ( अवज्ञातंम्‌ ) तिरेस्कारके साथ दुवैचन 
कहकर (दीयते) दिया जाताहे (तत्‌) सो ( तामसम ) तमोगुणी 
दानके नामसे ( उदाहृतम ) कहागया है ॥ २२॥ 

भावार्थ:--- अबश्रीसच्चिदानन्द कृष्णचन्द्र पूर्व दो शछोकोंमेंसालिक 
और राजस दानका वर्णन कर तामसी दानका व्याख्यान करतेहुए कहते 
है, कि [ अदेशकाले येद्दानमपात्रेभ्यश्च दीयते ] जिस देशमें 
दान देने योग्य नहीं है अर्थात जहां पापियो, हिसकों तथा स्लेच्छोंका 
निवास हे, जहां दिन-रात पापाचरण छोडकर पुण्यका लेशमात भी 
नहीं है जैसे नगरोंमें वेश्याओंकी टोली, कच्ची सराय वा पक्की. 
सराय जहां भटियारे, भटियारिन इत्यादि कुकर्मी बृन्द दिनरात 
परायेकी गठरी कोरलेनकी चिन्तामें पडेरहते हैं ऐसे अशुद्ध स्थानोंमे 
जो दान दियाजाता है बह तामसीं कहलाता है तथा अशुद्ध कालंमे 
अर्थात्‌ नहीं देनेयोग्य समयमे जो दान दियाजाता है वह भी तामसी 
कहलाता है और दान देनेवालेदो नरकका मार्ग दिखलाता है। क्योंकि 
ऐसे स्थान वा ऐसे कालमें दान लेनेवाला दान लेकरे पापोंका आच" 
रण करेता हे इसलिये ऐसे दानको तामसी दान कहते हैं । 

अब पाठकोंके कल्याण निमित्त यहां उन कालोंका वर्णन किया 
जाता है जिनमें दान देना निषिड है । 
शखः “ आहार मेथुन निद्रां सन्ध्याकाले तु वर्जयेव | 
कमे चाध्ययनञ्चेव तथा दानप्रतिग्रहो ॥ ” 


श्तौ० ॥ ११ ॥ श्रीमडगवहीता - ३६३६ 


इसीलिये श्रीआनन्दकन्द ब्रजचन्द अजुनके प्रति कहते हैं, कि 
जो दाता एवस्पकार न्यायसे उपाजेन निये हुए घन हांरा देश, काल 
ओर पात्रका विचार करके दान देता है परे दानके फल्लोंकी तनक 
भी इच्छा नहीं करता वही सात्विकदानी कहलाता है ओरे 
उसका दान भी सालिक कहलांता हे ॥ २० ॥ 
अब रजोशुशी दानको कहते हैं--- 
मु०-- यत्तु प्रत्युपकारार्थं फलमुहिश्य वा पुनः । 
दीयते च परिक्लिष्टं तद्दानं राजस स्थ्तम ॥ २१ 


पढच्छेदः-- पुनः, यत, लु, त्रत्युपकाराथम ( कालान्तरे" 
त्वया मां प्रत्युपकरिष्यतीत्येवे दष्टाथेम ) वा, फलम्‌ ( दानस्यादृष्टे स्वर्गादि- 
सुखम ) उदिश्य ( संकल्प्य ) च, परिक्किष्टस्‌ ( खेद्सैयुक्तम । 
कंथमेतावद्दीयत इति पश्चात्तापयुक्तस्‌ ) दीयते ( दानं क्रियते ) तत्‌, 
दानम्‌, राजस ( रजोगुणसंयुक्तम्‌ ) स्खृतम ( कथितम्‌ ) ॥२१ 


पदार्थः-- ( पुनः ) फिर ( यत तु ) जो निश्चय करके 
( प्रत्युपकाराय ) म्रत्युपकारकी इष्टिसे ( वा ) अथवा ( फलम्‌ ) 
स्वर्गादि फल्षप्राधिका ( उद्दिश्य ) संकल्प करके ( च ) और 
( परिक्किष्ठछ ) मनमें खेद वा पश्चात्ताप करके ( दीयते ) दिया 
जाता है ( तद्दानस ) सो दान ( राजसम ) रजोगुणी ( स्मृतम्‌ ) - 
क्रहागया है ॥ २१ ॥ 

सावाथ;~ अब श्रीयदुकुलनायक भक्तजन सुखदायक सात्विक 


द्वानके वणन करनेके पश्चात राजसी दानका वर्णन करतेहुए कहते 
i ४४१ ` 


इभ . . ओऔमडगवद्वीता [ अध्या १७] 


उक्त कालोंसे इतरे भी अनेक काले हैं जिनमें दान देना निषिद्ध 
'है और ऐसे समयसे किये हुए दानको तामसी दान कहते हैं । फिर 
भगवान कहते हैं, कि “ अपात्रेभ्यः ” जो दान आपात्रेकिलिग्रे 
'दियाजाता है वह भी तामसी दान है । ` 
वे अपात्र कोन हैं सों सुनो- 
“ गोपालांश्च वाणिजिकांस्तथा कारुकुशीलवान | 
प्रष्यान वाद्धुषिकांश्चैव विप्रान शूद्रवदाचरेत॥ 
थे व्यपेता: स्वकमन्यः परपिँडोपजीविनः । 
डिजत्वमभिकांक्तन्ति तांश्च शुद्रवदाचरेत ॥ ” 


अर्थ गौझंका पालनकर घन उपाजन करने वाले, वाणिज्य 
करनेवाले “ कार ? अर्थात्‌ किसी प्रकारके शिव्प-कर्स करने वाले, 
* कुशीलवान ? अर्थात्‌ नाचनेवाले और गानेवाले ' प्रेष्यान्‌ ? 
चाकरी करनेवाले “ वारंषिकान ” सूद बट्टा खानेवाले बाझणोंको 
शुद्रके समान जानकर दान नहीं देना चाहिये । फिर जिन आहाणोंने 
अपना कमै परित्याग करदिया है, परायेके पिणडसे अपना जीवन निर्वाह 
करेते हैं अर्थात्‌ श्राडादिस खाते फिरते हैँ फिर ब्राह्मण कहलानेकी 
इच्छा भौ रखते हैं उनको भी शूद्रवत्‌ जानकर दान नहीं देना चाहि 
हां! यदि वे परम दरिद्र हों भूखों मरते हों तो सेर सत्रासेर अन्न देकर 
बिदा करदेना चाहिये । 
समः “ अअब्रतानासमन्त्राणं जातिमात्रोपजीविनाम्र । ` 

नैषां भतिग्रहो देयो ना शिला तारयेच्छिलाम्र ॥ ” 


छैन श्र . शरीमझावहीतो “३३६१५ 


जाता है । एवम्प्रकार जो दान देकर पीछे पछताता है उस दानको भी 
रजोगुणी दानके नामसे पुकारते हैं । आश्रय तो यह है, कि अन्य 
खर्सावजम्बी जो कुछ दान देकर पछुताते हैं उनका पळताना .तो 
उचित ही है क्योंकि वे विचारे आडादि कर्मौको नहीं मानते पर 
चहुतेरे सनातनघर्माचलम्बी भी दान देकर पछताने लंगते हैं इसी प्रकार 
के दानके विषय भगवानने “ परिक्लिष्टण ” शब्दकः प्रयोगे 
किया हे ॥ २१ ॥ र 

अब भगवान सातिक और राजस दानका दशूच श्र तामसी 
दानका वणन कर्ते हैं-- 


थ्रु०-- ग्रदेशंकाले यद्दानमपात्रेश्यश्च दीयते । 
असत्कृतेमेवज्ञात तत्तामसमुदाइतम ॥ २२॥ 
यदच्छेद:-+- च ( पुनः ) यत, दानस, अद्वेशंकाले 
९ स्लेच्छायाक्रान्तप्रदेशे अशुचिस्थाने “चेत्यपरदानानहेसंमये पुण्यहेतुते* 
नाप्रख्याते संकान्त्यादिविशेषरहिते ) अपात्रेभ्यः ( नदादिसह* 
शेभ्यः थपात्रसूवेम्यः ब्राह्मणेभ्यः ) असत्कृतम्‌ ( प्रिचभाषणपाद* 
अक्षालनादिपूजासत्कारादिरहितम्‌ > अवज्ञातम्‌ . ( चिरस्कारयुक्तस्‌ ) 
दीयते ( दानं क्रियते ) तत्‌, तामसस ( तसोगुणात्मकस ) उदा” 
छुतम्‌ ( उच्चारितम्‌ ) ॥ २२ १ ग 
पदार्थः--- समान्‌ कहते हैं, कि ( च ) पुनः ( यत्‌ दातम्‌) 
जिस दानको ( अदेशकाले ; अपवित्र देश तथा अपवित्र काले 


oo श्रीमद्भगवद्गीता क | घध्या ० १७ ] 


श्री्ानन्दकन्द कृप्णचन्दके कहनेका यह अभिप्राय है, कि 
ऐसे कुपात्रोंको तथा 'चोरे, डाकू, मिथ्यावादी, लोलुप, व्यभिचारी 
इत्यादिको जो दान दियाजाता है बह सब दान तामसी है । 

अब भगवान कहते हैं, कि [ असत्कृतमवज्ञातं तत्तामस- 
मुदाहतम्‌ ] जो दान देनेके समय दाता, दान लेनेवालेका सत्कार 
न करके देता है ऐसे दानको भी तामसी दान कहते हैं ॥ २२ ॥ 

अब भगवान अगले रछोकमें पूर्वोक्त यज्ञ, तप, दानादिकी सिद्धि 
निमित्त तथा सदूगुणोंकी सिदिके हेतु कर्मारम्मसे पहले उस परमा 
त्माके मुख्य नामोंको उच्चारण करनेका उपदेश करते हैं जिससे सच 
प्रकारकी बिगुणताका प्रायश्चित्त हाजाया करता है | 


भू०-- अँम्तत्सदिति निदेशो ब्रह्मणत्रिबिधः स्मृतः । 
ब्राह्मणास्तेन वेदाश्च यज्ञश्च विहिताः पुरा ॥ २३ 


पदच्छेद; औँ» तत्सत ( अ तत्‌ सत्‌ ) ब्रह्मणः ( परे" 
मात्मनः ) इति, त्रिविधः ( तिसो विधा अवयवा यरय ) निदेशः 
( नएना पाठ; । अह्मप्रतिपादक: शब्दः ) समृतः (वेदान्तेषु ब्मतिदूभि 
श्चिन्तितः ) तेन ( घ्रिविधेन निर्देशेन । एतज्ञामत्रयोव्वारणसामर्थ्येन ) 
पुरा ( सर्गादौ ) ब्राह्मणाः ( हिजाः ) च, वेदाः ( ऋगादिचत्ारो 
घेदाः ) च, यज्ञाः ( अश्चमेधादयो यागाः ) विहिताः ( प्रजापतिना 
निमिताः ) ॥ २३ ॥ 

पदार्थः ( ४ तत्सत ) ३०, तत्‌ और सत्‌ ( इति 
ये जो ( वृह्मणः ) उस परमात्माके ( त्रिविधः ) तीन प्रकारे 


इलमरः  २२॥ श्रीमद्भगवद्गीता ‘RES 


अर्थ- शंखका वचन है, कि भोजन, खीगमन, निद्रा, शाखा- 
ध्ययन तथा दान देना और लेना इत्यादि कमे करना संध्याकालमें 
निषिद हैं । - 
स्कन्दपुराणे- “ रात्रौ दान न कर्तव्य कदाचिदपि केनचित्‌ |. 
हरन्ति राक्षसा यस्मात्तस्माद्दातुभयावहस्‌ ॥ ” 
शर्थ स्कन्दपुराणका वचन हे, कि रातिके समय विशेषकेर 
श्रद्ध रात्रिको कभी किसीके दवारा दान नहीं देना चाहिये क्योंकि 
रेक्षसगण ऐसे दानको हरलेते हैं इसलिये इस समयका दान, देने- 
बालेके लिये भयदायक है पर ऐसे अडेरात्रि इत्यादि निषिड काल 
में सी यदि कोई विशेष नैमित्तिक कम आन पडें तो दान देनेमें दोष 
नहीं हे | प्रमाण-- 
देवलः-- “ राहोदशनसक्रान्तिविवाहात्ययबृद्धिषु । 
स्नानदानादिकं कुय्युनिशि काम्यबृतेषु च॥ ” 
अथ-- देवल ऋषि कहते हैं, कि यदि सायं वा अड रात्रि निषिद्ध 
कालमें कोई नैमिचिक कम जैसे चन्द्रग्रहण, संक्रान्ति, विवाह वा 
सृत्वु इत्यादि उपस्थित हाजाबे तो दान देना निषिड नहीं है । इसी 
प्रकार किसी अन्य काम्यकर्ममें मी जानना । 
विश्वामित्रः “ महानिशा डे घटिके रात्री मध्यमयामयी । 
नेमित्तिकन्तथा कुर्यान्नित्यन्तु न मनागपित ? 
अथ-- विश्वासित्र कहते हैं, कि रांतिके मध्यमागकी जो 
दो घटिका हैं इस समय केवल नैमित्तिक कमोको छोड कोई नित्य 
कर्म नहीं करना चाहिये । . 


२? | श्रीमदधगवद्रीता । ध्या १७] 
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घरका हो तो उसके भोजन करनेसे जो उस सात्विक ज्ञानीक चित्तमें 
काम, क्रोध तथा मिथ्या भाषण इत्यादि करनेका दोष उत्पन्न होगा 
उसके प्रायश्चिततके तात्प्यसे आहारे करनेसे पूर्व इन दोषोंके निवार- 
णार्थ भगवत्‌ नाम लेलेनेकी आवश्य कता है सो केवल थाहार ही 
में नहीं वरु यज्ञ, तप और दानमें भी जो किसी प्रकारकी भूल होगयी. 
हो जैसे यञ्गकी सामग्रियोंके पूरण प्रकार नहीं शोधन होनेके कारण 
जो उसमें कीटादि रहगये हों और वे अग्निमें भस्म होगये हों 
इसी प्रकार तप करते समय भी किसी सुन्दरीके सम्मुख होनेपर 
कामादिका विक्रार अथवा किसी अपने शत्रुके सम्मुख हुए किसी मकार 
क्रोधका उद्रेक होगया हो तो इन दोषांके नाशनिमित्त भी मथमही प्रायश्चित्त 
करलेनके तात्पयस उस यज्ञ योरे तपके थारम्भसे पहले भगवत्‌ नाम उच्चा- 
रण करलेनेकी थावश्यक्ता है । इसी प्रकार सात्विक दानमें मी 
जो कभी फल इत्यादिकी इच्छा उत्पन्न होगयी हो अथवा वह दान 
भूलसे किसी घूत्तेकी देदिया गया हो तो ऐसे दानके प्रायश्चित्त तथा 
भूलके परिहार निमित्त मी भगवतृ-नामका उच्चारण करलेना अति 
ही आवश्यक है इसलियि भगवान उस परेवृहाके मुख्य नामका 
उपदेश करतेहुए कहते हैं, कि [ ॐ तत्सदितिनिर्देशो ब्रह्मण- 
खिविध: सुरतः ] ॐ, ततृ और सत ये तीनों उस व्रझके नाम 
ऋषि महपियों दवारा विचार कर निश्चय किवेगये हैं अर्थात्‌ श्रुतियोमे 
उस परर जगदीश्वरके ये ही तीन नाम आये हैं जिन पुरुषोंने इन. 
तीनों मणत्रोंको अपने शरीरम देखा है ओर भले प्रकार इनके महत्वका 
विचार किया है तया इनक उच्चारण वा श्रवण डारा एकाग्रता प्राकर इनके 


श्लोक ॥ २२ ४ शीमड़गवद्वीता ` ४४९६९ 


अर्थ यमका वचन है, कि जो जह्मण यज्ञोपवीत और गायत्री, 
मेन्त्रसे रहित हैं तथा केवल जातिमात्र ब्राह्मण कहलाकर अपना 
जीवन निर्वाह करते हैं ऐसोंको भी दान नहीं देना चाहिये। क्योंकि 
एक पत्थर दूसरे पत्थरको तीनकालमे भी तार नहीं सकता । 
वशिष्ठः “ यथाकाएमयो हस्ती यथा चममयो सुगः। 
यश्च विभो$नधीयानस्त्रवस्ते नामधारका: ॥ ” 
अथ--- वशिष्ठका वचन है, कि काठका हाथी, चमडेका सुग, 
पढ ब्राहमण ये तीनों नाममात्र हैं इस कारण इनको दान नहीं देना 
चाहिये ऐसा दान तामसी दान है । 
व्यासशातातपौ- “ नष्टे शोचे व्रतम्रष्टे विभे वेदविवजिते । 
रोदत्यन्ने दीयमानं कि मया दुष्कृतं कृतम ॥ ? 
'अर्थ- व्यास भौर शातातपका वचन है, कि जो विप्र शौचसे 
नष्ट हे तथा यज्ञोपत्रीतन्रतसे च्युत हागया है ऐसेको जोअन्न दिया- 
जाता है वह अन्न सर पीट २ कर रोता है, कि हा ! हे भगवन £ 
मैंने क्या पाप किया था, कि ऐसे बाझणके शरीरमें प्रवेश करूँगा ६ 
मनुः-- “ पात्रमूतों हि यो विप्र: प्रतिण्द्य अतिग्रहम्‌ ॥ 
असत्सु विनियुजीत तस्य देयं न किचन ॥ ® 
अर्थ-- मनुका. वचन है, कि ब्राह्मण देने योग्य पात्र तो है पर 
वह प्रतिग्रह लेकर किसी. असत कार्यम लगाता हे जैसे वेश्याकीः 
देता है वा. जूआ खेलता है.तो ऐसे बह्मणको एक कपदिका (कौडी ) 
सी. नहीं; देनी चाहिये । 


६१०४ श्रीमद्गगवद्वीता - [ अध्याय १७] 


' बृ तस्मादोमित्युदाहत्य यज्ञदानतपःक्रियाः । 
प्रवर्तन्ते विधानोक्ताः सततम्ब्रह्मवादिनाम्‌॥ २७ . 


दच्छेद:--- तस्मात, अँ ( प्रणव: ) इति, उदाहृत्य 

( उच्चय ) ब्रह्मवादिनाम्‌ ( वैदिकानास | अह्मवदनशीलानास ) 
विधानोक्ताः ( शास्त्रचोदिताः । वेद्रोक्ताः । विधिशास्रबोधिताः ) 
यज्दानतपःक्रियाः ( अश्वमेधादियज्ञाचाः शास्रोक्ताः क्रियाः ) सत" 
तम्‌ ( सवेदा ) प्रवतन्ते (मळृष्टतया वैणुण्यराहित्येन वतन्ते ) ॥ २४ 
पदार्थः-- ( तस्मात्‌ ) इसी कारख्स ( ॐ ) . डकार 

( इति ) इस इतने प्रणवको ( उदाहुत्य ) उच्चारण करके ( बहा- 
चादिनाम ) वेदज्ञोंके ( विधानोक्ताः ) विधानके अनुसार वेदोंमे 
कथन कीहुईं ( यज्ञदानतपःक्रियाः ) यज्ञ, दान, तप इत्यादि क्रियाएँ 
( सततस ) सदा ( प्रवतन्ते ) उत्तम रीतिसे विगुणताश्रोसि रहितः 
होकर वर्तमान होती हैं ॥ २४ ॥ 


सवार्थे: पवेश्लोकस जो “ ॐ तते सत॒ !? इन तीनों भग 
वन्नामोंको उच्चारण कर आहारादि क्रियार्थोके करनेकी याज्ञा श्रीथरान- 
न्द्कन्द ष्णचन्द्रने दी है उन तीन नामेंमें प्रथम “ ॐ ? इस 
इतने नामका महत्व वर्णन करते हुए कहते हैं, कि [ तस्मादो- 
मित्युदाहृत्यं यज्ञदानतपःक्रियाः । प्रवर्तन्ते ] इसलिये ३» 
इस प्रणव का उच्चारण करनेसे यज्ञ, दानं, तप इत्यादि क्रियाएं नित्रिष्न 
पूर्ण. हाजाती हैं। तात्पये यह है, कि कमौकी भूल त्रिशुणता इत्यादि इन 
नार्मोसे दूर होजाती हैं । इसी कारण याज्ञिक यज्ञ, दान और तप. 


रोक ॥ २३ ॥ श्रीमद्ववदीता _ ३९५१ 
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( निर्देश: ) नाम- हैं अर्थात उस बह्मके प्रतिपादन करनेवाले शब्द 
( स्मृतः ) वेदान्तशास्रमे वेदान्तियोंके हारा विचारे जांचुके हैं (तेन ) 
इन ही तीन नामोंके समाहारसे ( पुरा सृष्टिके आदिम (बाहणा;) 
राण ज्ञत्रियादि तीनों हिज ( च ) तथा ( यज्ञाः ) अश्चयेघादि 
- नानः प्रकारके यज्ञ ( डिहिताः ) श्रंजापतिके दारा निर्माण कियेगयै 
इसलिये ये परम मंगलदायक नाम हैं इनको प्रत्येक शुभकमोके 
आरम्ममें उच्चारण करलेना चाहिये ॥ २३ ॥ 


भावाथ;--- श्रीगोलोकविहारी जगतहितकारी श्रीकृ 
प्शचन्द्रने जो इस अध्यायके 'छोक ७ से २२ तक सात्विक, 
राजस और तासस हीनों प्रकारके आहार, यज्ञ, तप थोरे 
दनका वर्णन किया है इन कमौके करने बालोंमें कमी २ मानुषी 
प्रकृतिके कारण नाना प्रकारेकी भूल, दोष, विशुशता इत्यादिका 
हाजाना सम्भव है । क्योकि मानुषी प्रकृतिके कारण प्राणी चाहे कितना 
भी चतुर क्यों न हा कहीं ९ विशेष कारणवश कमोकों उचित रीतिसे 
ंस्पादून करेनेमें चूक जासकता हे । जैसे किसी विचारवाच ज्ञानीने 
सोत्विक आहारका अभ्यास किया है और वह शुरू रीतिसे डस सात्विक 
आहारको सम्पादन करता चला यारहा है यदि उसके थाहारमें 
प्रमादवश किसी दिन किसी प्रकारका राजस वा तामस आहार मिल 
जावे अथवा असात्रघानताके कारण अन्य घ्राणीका उच्छिष्ट उसमें मिल 
ज्ञावे जिसे बह ज्ञानी भूलसे भोजन करजावे अथवा किसी प्रकारको बिल्ली 
वस्तु उस आंहारमें पडगयी हो अथवा वह आहार किसी दुष्ट प्राणीकि 

ह ४४२ 


३५८६ शरीमंद्धगवद्वीता [अन्याय १७] 
हि त ER FF SI SEB, 
करनेसे विद्वान इन दोनोंमेंसे एकको मात्त होता है अर्थात जो 
जिस जद्दाकी उपासना करनेवाला हे वह उसीको प्राक्त होता है । ' 
अब इस उेंग्कारमें तीन मात्रा - हैं इन तीनों मात्राओंकी 
उपासनाका फल विलग २ वर्णन कियाजाता है अर्थात एक, दो 
और तीन सात्रातालेकी क्या गति होती है ? सो श्रुति भिन्न २ कर 
वणन करंती है। सुनो ! 

“ ॐ स्‌ यद्चेकमात्रममिष्यायीत स तेनैव सेवेदितस्तूएमेव 
जगट्यामभिसम्पद्यते । तरचो मचुप्यलोकसुपनयन्ते स तत्र 
तपसा ब्रह्मचय्येण श्रद्धया सम्पन्नो महिमायमचुभवति ? ( प्रश्नः 
५ श्रुः ३) 

ग्रर्थ-- सो जो प्राणी इसकी तीनों मात्राथ्रोको न जानकर, 
केवले एक ही मात्राका ध्यान करता है बह इसके च्यानसे प्रबोधित. 
होकर इस जगवमें उच्चगतिको प्राप्त होता है । अर्थात इसकी .एक 
मात्राके अभावसे ऋग्वेदके मन्त्र इस लोकमें उत्पन्न कर ऐसे बना 
देते हैं, कि वह्‌ श्रडापूर्वक तप और ब्रहमचय्दसे सम्पन्न होकर मह- 
सको प्राप्त होजाता है । 

अब दो मात्रावालेकी गति सुनी -- 

“ ॐ अथ यदि दिमात्रेण्‌ मनसि सम्पद्यते सोंऽन्तरि्तं यज्ञ 
भिस्न्नीयते सोमलोकम्‌ । स सोमलोके विभृतिमलुभूय पुनरा 
वतेते ” ( प्रश्न० ५ श्र ४ ) 

` अथ- जो प्राणी इस उेल्कारकी दो माज्राओंकी उपासना 
करता है सो यजुरबेंदके मन्त्रेकि द्वारा अन्तरिक्षमे चन्द्रलोकको पहुँचा- 


श्तो० ॥-२३ ॥ भीमङ्गगवद्गीतो १४०३ 


याच्य परबक्षकी ओरे चित्त लगाया हे वे ही पूर्वे कथनकिये हुए सात्विक 
आहार, यज्ञ, तप और दानके सम्पादनम पुरण अधिकार रेखते हैँ । इन 
कियाओंसे किसी मकारकी भूल उनसे नहीं होसकती । पूवक सब ऋषि 
सहषियोंने इन्ही तीनोंकी सामर्थ्यसे नाना प्रकारकी सिङ्िय प्राप्त कस्ते हुं 
सगवत्स्ररूपमे जामिले हैं। शास्त्र और बेदोंम अहां देखिये तहां इतना ही 
कथनकिंयः गया है, कि इन ही तीनोंसे सब प्रकारकी सृष्टिकी रचना हुई हे। 
` इसी कारणं भगवान कहते हैं, कि [ ब्राह्मणास्तेन वेदाश्च यज्ञाश्च 
विहिताः पुरा ] प्रजापतिने भी जब प्रथम २ सृष्टि करनेकी इच्छा 
को तब इसी “ अॅश्तत्सच ”” द्विविध नामका उच्चारण कर इसीके मह“ 
लकी सामथ्येसे ब्राह्मणोंका, वेदोको रे यज्ञोंत्रे स्वडाला अर्थात्‌ 
कश्यप, अग्रिय, पुलस्त्य, सनक, सनन्दन, सनातन, सनत्कुमारे इत्यादि 
ब्राह्मणोंको जो नाना प्रकास्के यज्ञोंके कर्ता हैं फिर कग, यजु; साम; 
अथर्व चारों वेदोंको जो यज्ञोंक कारणरूप हैं इन्हें तथा यज्ञरूप कर्माको 
रचडाला । 
कहनेका मुख्य अभिप्राय यह हे, कि अह्मासे लेकर आजतकके 
जितने ऋषि, महर्षि, योगी और तपस्वी हुए सबोंने इन ही तीनों नामोंकी 
सामर्थ्ये जो कुछ सेसारमें करना था करडाला इसीलिये आज भी- 
जो पुरुष आहार, यज्ञ, तप थोर दानादि करियार्थोके सम्पादन करेतेः 
समय पहले इन तीनों प्रणर्वोका उच्चारण करलेगा तो उसकी सारी, 
क्रिया निविष्न समाप्त होजावेंगी ॥ २३ ॥ 


अब अंगले पांच न्छोकोंमे इन ही तीनों प्रणवोंका महत्त्व वणन, 
` "करते हुए भगवान इस अध्यायको समाप्त करते 


४५०८ ¬ रीमद्भययद्वीता | [ चष्याय १७ ] 
UN Ce a सन नरक तर कता 
अब वे नाना प्रकारके कर्म जो इस औँकारके महत्व डाग 
प्रकर्षरूपसे बचतमान होते हैं वे कैसे हैं और किसके हैं तिसके विचार 
अं अगवान कहते हैं, कि [ विधानोक्ताः सतते ब्रह्मवादिनाम्‌] 
वे विघानोक्त हैं अर्थात्‌ वेद शाख्रोमें जिनके सम्पादन केरनेकी विधि 
पू्ीप्रकार दीहुई है उन ही विधियोंके अनुसार यज्ञ, दान, तप इत्यादि 
कमौको करना चाहिये । क्योंकि विथिदीन क्रिया निरर्थक होजाती 
है रो भगवान पहले ही अध्याय १६ व्छोक २३, २४ में अजुन 
क्रे अति कहाये हैं, कि ' य; शा्रविधिसुस्टञ्य''''' `"? अर्थात 
हे अर्जुन ! जो अपने मनसे शा्रविधिको त्यागकर जैसे चाहता है 
वैसे मनमुखी कम कॉलेता हे तो उसे सिडि, सुख तथा परम गति 
कदापि नहीं प्राप्त हासकती इसलिये तू शा्रविधि जानकरे कम कर”, 
नेका अधिकारी है । क्योंकि काये और अकाथेमें शार ही 
प्रमाण है । 
इसी विषयको भगवान इस डोकम कहरहे हैं, कि वे यज्ञ, 
दवान और तप जो ' ओस तत्‌ सतू’ कहकरे कियेजाते हैं उनको विधान 
नोक्त करेना चाहिये तथा वें कमै सब वह्मवादियोंके हारा हाने चाहिये । 
थहां ब्रह्म शब्दसे व्रेदृका तात्पर्य है । अर्थात्‌ वैदिकोंके कमे होने 
नाहिये जो वेद्के जाहा हैं और उन वेदोंके मन्त्रोसि हवनादि क्रिया” 
रोका सम्पादुन करते हें उनहीके यज्ञ, तप और दानादि क्रियाः 
के आदिम ' ओम्‌ तासतु * का प्रयोग किया ज्ञाता है । जिनको 
_ वैदिक कका अधिकार नहीं है वे * ओम तासत ? का उच्चारण 
नहीं करसकते क्योकि उनको वैदिक मन्त्रके उच्चारण करनेका 


श्लोक ॥ २४ ॥- श्रीमद्भगवद्गीता . - ३५० 


इत्यादि कियाओंमें प्रथम इस डेंग्कार अणवको जो भगवतके नामोंमें 

श्रेष्ठ नाम है उचारण केरलेते हैं तिसके प्रमात्रसे उनकी सब क्रियाएं 
उत्तम रीतिसे सम्पादन हाजाती हैं । अर्थात यज्ञोंमे जितने मन्त्र हैं 
उनके आदिमै इस अश्कार प्रणवको अवश्य ही लगाते हैं क्‍योंकि 


बिना इसके जितने सन्त्र हैं सब निर्जीव रहते हैं । इस ओमका ` ' 


महत्त्व इस गीताके अ० ८ रोक १२ में वशन कर आये हैं इस 
कारेण इस रथानमें विस्तार न करके पाठकोंके कल्याण निमित्त 
थोडीसी विशेष वार्ता जो इसके विषय जानना अति ही आवश्यक है 
वृणन कीजाती है 


श्रुतिः--- “उँन्यथ हैनं शैव्यः सत्यकामः पत्रच्छ स यो हवै 
तंहुगवन्मनुष्येषु प्रायणान्तमोंकारममिध्यायति । कतमं वाव स्‌ 
तेन लोकं जयतीति । ” ( भश्नो० प्रश्‍न ५ श्ु०१) `. 

अर्थ- फिर पिप्पलाद मुनिसे शिवि ऋषिके पुत्नने पूछा, कि 
भगवन | मलुष्योंम जो मनुष्य अपने मरण पय्थेन्त इस डेन्‍्कारका 
ध्यान करता है वह इंसके ध्यानसे अर्थात्‌ इस उँम्कार प्रणवकी उप 
सनाके महखसे किस उत्तम लोंकको प्राप्त होता है! सो रूपा कर 
कहो- “ ॐ तस्मै स होवाच एतद्रै सत्यकामः परञ्चापरंञ्च ब्रह्म 
यदोंकारः । तस्मादिद्रानेतेनेव. यत्नेनैकतश्मःवेत्ति ॥ ” 

( प्रशनऽ ५ श्रुः २) 

अर्थ-- इतना सुन पिप्पलाद ऋषिने कहा-<<हे सत्यकाम { 

सुनो यह जो अंभ्कार, पर और अपर अहास्वरूप है जिसके अभ्यास 


३५१० -ीमद्धावद्गीता [अध्याय १७] 


डितीय नाम “तत्‌! का महत्व वरन करतेहुए कहते हैं, कि [ तदि: 
व्यनभिसन्धाय फलं यज्ञतपःक्रियाः ] .उस परबझके मुख्य 
मामोंम दूसरा नाम जो ' तत? है उसे उच्चारण करेके तथा कियाके 


फलोंकी चाह न .करके जो सुसुक्षुगण यज्ञ, दान और तपरूप किया- 
ओंका सम्पादन करते हैं वे क्रिया करनेसे पहले श्रडापूवक 


इस ' तत ? को किस प्रकार क्या सम्कभंकर उच्चारण करलेते हैं? सो 
सुनो ! 

भिन्न-भिन्न श्रुतियोंमे इस “ तत्‌ ? शब्दका व्याख्यान किया 
गया है जैसे “तत्वमसि ” जो महावाक्य है इसमें “तत उसी 
यरमात्माका वाचक है यहाँ “ तत ? कहने ही से वह सञ्चिदानन्द 
्रानन्द्कन्द समझा जाता है । मोच्चाभिलाषी पुरुष इस ' तत्‌ ? 
से परम प्रीति रखते हैं क्योंकि “ ततृ * उच्चारण हाते ही उनका 
अन्तःकरण पर्रझकी ओर जापहुंचता है और उसको अपना प्रेम 
प्रिय सममते हैं और वहं सच्चिदानन्द उनके ` ततू ? के उच्चारण 
करेनेसे ऐसे प्रसन्न हाता है जैसे किसी अबोध बालकके मुखसे 
* तत्ताके ? उच्चारण होनेसे उसके मा बाप प्रसन्न होते हैं और उस 
तत्तको बार-बार उसके मुखसे सुना चाहते हैं 

इसी कारण “ तत ? के उच्चारणका आनन्द उन ज्ञानियोंको 
है जो अपना सवै व्यवहार कुरतेहुए भी सबसे विलग पद्मपत्रे 
समान निलेप रहकर उस जगत्पिताके चरणोंमें पडे रहते हैं और 
“ तत्‌ ? का उच्चारण करते-करते ततू ( ब्रह्म ) होजाते हैं । 
होजाते हैं ? सो सुनो--- 


श्लोक ॥ २४ ॥ शरीमङ्गगवङ्गीता - ~ ३५७ 


दिया जाता है तहां उस चन्द्रलोकमें सुखोंको भोग फिर इस संसारमै 
आकर यहांके सुखोंको भोगता है । 


अब तीन, मात्राओंकी उपासना करनेवालकी गति सुनो ! 

“ ॐ य्‌ः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेनेवाचरेण्‌ परं पुरुष- 
ममिध्यायीत स तेजसि सूर्यें सम्पन्नः । यथा पादोद्रस्तचा 
बिनिसुच्यत एव ह वै स पाप्मना विनिसुक्तः स सामभिरुन्नीयते 
ब्रह्मलोके स एतस्माजीवधनात्परातपरं पुरिशयं पुरुषमीक्षते तदेतौ. 
म्छोको भवतः ” ( प्रश्न" ५ श्रुः ५ ) 


अथ-- फिर जो प्राणी इस अ*कारकी तीन मात्राओंके. हारा 
उस परम पुरुषका ध्यान करता है सो सुर्य्यके तेजमें जाकरे प्राप्त 
होता है जैसे सपे अपने केचुलेको छोड अलग होजाता है ऐसे वह 
ध्यान करनेवाला सब पापोंसे छूटजाता है फिर सामवेदके हारा 
ब्रझलोकको पहुंचायाजाता हे तहां इस जीवत्वसे छुट अपने आपमें 
स्थित उस परेम तेजोमय पुरुषको देखता है | तहां इस अथैके प्रकाश 
करनेवाले दोनों मन्त्र प्रमाण हैं । 


एवम्भ्रकार इस प्रश्‍नोपनिषदूकी श्रुतियोंने डकार प्रणबके सह-- 
तको कथनकर यह दिखलादिया, कि यह अकार जो सबसे श्रेष्ठ. 
उस भगवतका नाम है इसके उच्चारण करनेसे प्राणीके यज्ञ, तप, 
दानादि सर्व कमे सिर होते हैं ओर उसके कर्माम जो कुछ पापरूप 


विगुणता रेहती है सब नाश होजाती है. । 


१५१२ श्रीमहगवद्रीता | श्रध्या० १५] 


कर्मकि फल्नोकी 'सगिळापा गत करी वग दन कमीक सार फलको 
भगत गा कर केवल शोद्ाभिलापी बने रही 'सर्थातू भगव- 
दामि छोड 'खन्य किसी लौकिक वा पारलौकिक कामनाकों मत 
नाह इसी कारगा भगधानने इस ' तव ? के साथ “ '्रनमिसन्धाय 
फलम  घाक्यकी योजना की है | 


दसी कारंगा गगत्रान कहते हैं, कि तत? को उच्चारण 
कर काकि फ्लॉकी इच्छा न॒ करक यज्ञ शौर तपोरुप किया तथा 
[दानक्रियाश्च विविधा: क्रियन्ते मोक्षकांक्षिमि! ] दानादि 
वरी गला मिलापियोंकि छार साधन कियेजाते हैं। कहनेका अभिप्राय 
यह कि कि जो भोळ्याशिलापी हूँ वे प्रीतिपूयरक “ ततू ? उच्चारेग 
करतेहुए क्रियाओकि फल्लोंकी भगत पर्पण करदेत ६ ॥ २४ ॥ 


शाब भगवान पने नाम सत्‌ एस नामका महत्व गले 
'छोकग दिखलाते (--- 


भृ०-- सक्वावे साधुभावे च सदित्येतत्मसुज्यते । 
प्रशस्ते कर्मणि तथा सच्छब्द: पार्थ युज्यते ॥२६ 


पदच्छेदेः- [ है ] पार्थ | ( प्रथापुत्राउज्ञन | ) सद्भाव 
( श्रिते ) साधुभाषे ( समीचीनले । साधुले ) च, सत्‌ ( ब्र 
गरततीयामिधायम्‌ ) इति, एतत, पृयुज्यते ( श्रभित्रीयते ) 
तथा, प्रशरते ( विवाहादिगांगलिके ) कर्मरि। ( बियायाम ). 
सच्छम्द। ( आधागिवानस्य तृतीयः शब्द; ) थुज्मते॥ २६ ॥ . 


शलोक ॥ २५ ॥ श्रीमद्गावद्गीता ३१०६ 


अधिकार नहीं है इसी कारेण भगवानको यहां ' ब्रह्मवादिनाम्‌ ' शब्दका 
प्रयोग करना पडा यदि यह विशेष अभिप्राय न होता तो ' बह्मवादि- 
नाम्‌ ' के स्थानपर ' सर्वारम्भानाम्‌ ? शब्दका प्रयोग करते ॥ २४ ॥ 


अब भगवान अगले वछोकमें “ तत्‌ ? शब्दका महत्व वणन 
करते है-- ७ 


मू०- तदित्यनमिसन्धाय फले यज्ञतपःक्रियाः । 
दानक्रियाश्च विविधाः क्रियन्ते मोचाकांक्षिमिः ॥ 
' ॥२४॥ 
पदच्छेद:--- मोक्षकांज्षिमि: ( मुसुक्षमिः ) तत, इति 
[ उच्चाये | फलसु ( फल्लोमिल्लाषम्‌ ) अनसिलन्धाय ( अकृत्वा ) 
विविधाः -( नाना प्रकाराः ) यज्ञतपःक्रियाः ( यज्ञक्रियारतपः 
क्रियाशच ) दानक्रियाः ( चेत्रहिर्णयमदानादि कर्माणि ) च, 

क्रियन्ते ( सैपाचन्ते । निवेत्यन्ते ) ॥ २५ ॥ 

पदाथः ( सोच्ताकाक्तिमिः-) सोक्षकी अभिलाषा करने 
बाल्लेकि हारा ( तत ) “तत्‌? यह इतना भगवतुका नाम [ उच्चाय ] 
उच्चारण कर तथा ( फलम ) क्रियाके फलकी ( अनभिसन्धाय ) 
चाह नं कर ( विविधाः ) नाना मकारके ( यज्ञतपःक्रियाः ) 
यज्ञ और तपस्याूप कम ( दानक्रियाश्च ) तथा दानादि कम भी 
( क्रियन्ते ) सम्पादन कियेजाते हैं ॥ २५॥ 
सावार्थः-— पूर्व 'छोकमें श्रीयानन्दकन्द भगवतके नामत्रय 
° ओं तसात ? में प्रथम नाम ओकारका महत्व वरन . कर अब 
४४३ ट 


३९१३ श्रीमद्गमद्रीदा ` [ मध्या १७] 


भगतानके कहनेका मुख्य तायै यह है, कि यज्ञ, दान, तप 
'इत्यादि जो कुछ कम किये जावें उनमें सद्भाव और साधुभव दोनोंका 
प्रवेश उ्तमरीतिसे हा इसलिये यज्ञादि कमोके आरम्भमें इसी “सतत! 
शब्दका प्रयोग करना चाहिये । क्योंकि इन कमोमें असङ्गाव और 
असाधुमाव होनेकी शंका है सो पहले भी कहा जाचुका है | 


महाराज उत्तानपादके पुत्र महाराज धूवने भगबत नामके 
अभासे ऐसी स्थिति पायी, कि 'याजतक बे घवलोकमे धव ही हैं 
अर्थात अचलरूपसे स्थिर है | इसीको “ सद्भाव ? कहते हैं, क्रि 
जैसा नाम हो तदाकार उसकी स्थिति हो । 


शका-- जब मोक्यामिलाषियोंको फलकी इच्छा ही नहीं है 
तब क्रियाके सङ्गाव बा साधुभाव होनेकी क्या आवश्यकता है ? 


समाधान-- ऐसा न हो, कि कर्मकी पृत्तिम सङ्गाव वा साधु- 
भावका अभाव होजावे क्योंकि इनके अभावसे कमेम असङ्गाव 
आर असाथुभावका प्रवेश होजावेगा । जंब ऐसा हुआ तो कमका 
सांगोपांग रूप ही सिड न हुआ और जब कर्म ही सिड न हुआ 
तो फल कहांसे आवेगा ? जब फल न हुंआ तो मोक्षाभिलाषी त्याग 
क्या करेगा ! और भगवानको क्या अर्पण केरगा? इसलिये भगवश्चर- 
णारविम्दाचुरागियोंरो चाहिये, कि सत शब्दका उच्चारण करके कमौमें 
सद्भाव और साधुभावका प्रवेश हानेदें जिससे कर्मकी पूत्ति हा, कमेकी 
पूत्तिसे फलका उदय हो और उस फलके त्यांग करनेका पूर्ण अवर 


शहो० ॥ २६ १ भीमद्भगवद्ीवा ` ३५१९ 


जेत कोई बच्चा किसी घरमें पलनेपर सोगयां हो भौर माता 
पिता उससे विलग हो घरके कार्थमें लगगये हों इतनेमं बच्चा जग- 
पडा और बोला | तत्ता ? बस तत्ता सुनते ही मा बाप दौडे और 
मोदमें उठालिया -बच्चेन भी जो तत्ता कहा था वह मा बापको ही 
समीप बुलानेके तातपर्थसे कहा था । यद्यपि “ तत्ता ? कुछ अर्थ नहीं 
रेखता निरेक है तथापि बचेके तत्ताकी तोतली घुनि तो मा बाप 
शे समीप खैंचल्लानेमें अद्भुत शक्ति रखती है । इसी प्रकार मायाके 
पलनेमें सोयाहु् जीव मोह-निद्रासे जगकर | तत्‌ › का उच्चारण 
करता है तो इस ततूकी भी मत पूछी ! उच्चारण करने वालेके ध्यान 
को जगसिताकी ओर खैच देता है और जगत्पिताको सी उच्चारेण 
करनेवालेकी ओर खैंचकर दोनोंको एक संग मिलादेता है । इसी कारण 
महावाक्यने ग्रों निरूपण करदिया है, कि ' तत्वमसि ? हे जीव ! 
तू वढी है । इसमें तीन शब्द हैं तत्‌ ? * त्वम ? ओर ` असि ? 
तहां तत्‌ कहनेसे वह ब्रह्म और “खम्‌" कहनेसे यह जीव समझाजाता 
है भौर “ असि ? इन दोनोंको मिलाकरे एक करदेता हे । अर्थात्‌ 
यह जीव अपने जगत्पिताकी गोदमें जामिलता हे तहां जीव और 
बरकी एकता होजाती है । इसी कारण इस ' तत्‌ ? शब्दकी 
महिमा अपार है जिसके विषय श्रुति यों पुकारती हैं-- “ ॐ तदिति 
वा एतस्य महतो भूतस्य नाम भवति ” ( ऐतरेयोर० ) 

अर्थे-- ' ततु ? यह ओ इतना शब्द है अर्थात्‌ भगवत्के नामः 
जय “ॐ तत्सतू ? का दूसरा अंग है इसके उच्चारणसे यज्ञ, दान; 
तप इत्यादि करेने वालॉकी बुदधिमें ऐसी प्रेरणा होती हे, ` कि इन 


= 


३५१६ श्रीमङ्भयबद्गीता ` [ अध्य १७] 


भू यज्ञे तपसि दाने च स्थितिः सदिति चोच्यते। 
कर्म चैव तेदर्थीयं सदित्येवामिधीयते ॥ २७ ॥ 
पदच्छेद;:-- च ( पुनः ) यज्ञे ( यागे । षोडशसंस्कारादि 
करमसु ) तपसि ( मौनछृच्छुचान्द्रायणादि कर्मसु ) दाने ( अन्न- 
वस्रगोहिरिणयादि दाने ) च, स्थितिः ( निष्ठा ) सत्‌, इति, उच्यते, 
तदर्थीयस्‌ ( यज्ञदानतपोऽर्थीयम्‌ । इश्वरार्थीयम वा ) कर्म ( पूजोपण- 
हांगणपरिमाजेनोपलेपमांगलिकादिकिया ) च, एव ( निश्चयेन ) 
सत्‌, इति, एव, अभिधीयते ( उच्यते । प्रतिपाद्यते । आख्यायते ) 
र ॥ २७ ॥ 
पदार्थः-- (च ) फिर ( यज्ञे ) यागादि कर्ममें ( तपसि ) 
तपर्मे ( दाने ) दानमें (च) भी जो ( स्थितिः ) स्थिति है उसे 
(च) भी ( सत्‌ ) सत्‌” ( इति ) ऐसा ( उच्यते ) कहते हैं 
फिर ( तदर्थीयम ) इन यज्ञ, तप और दानके साथ २ जो इनके 
साघननिमित्त ( कमे ) अन्य कम है उसे भी ( एव ) निश्चय कर 
( सत्‌) “ सत्‌ ? ( इति एवं ) यही इतना विशेषकर ( अभिधी- 
थते ) उच्चारण करते हैं अर्थात्‌ * सत्‌ ? कहकर इन ` सबोंका 
प्रतिपादन करते हैं ॥ २७ ॥ 
भावाथ:-- पिछले तीन व्लोकोमे भक्तहृदयडुःखहारी श्रीकृष्ण- 
मुरारि * उश्तत्सत्‌ ” इन तीनोंके महत्वका वणन कर अब इस 
तीसरे अग * सत्‌ ' का उच्चारण जहाँ-जहां होना चाहिये उसे स्पष्ट करते 
हुए भर्जुनके प्रति कहते हैं, कि [ यज्ञ तपसि दाने च स्थितिः 


झोक ॥ २६ ॥ श्रीमद्ठमवद्वीता र ३५१३ 


पदाधः-- ( पार्थ | ) हे एथापुत्र अर्जुन ! ( सज्ञावे ) 
यज्ञ दान तपादिक कर्मोकी स्थितिकेलिये तथा (साधुभावें ) उन कर्मोकी 
--अेछता और उनके महत्वयुक्त होनेकेलिये ( च ) भी ( सत) सत 
( इति एतत ) यह इतना शब्द ( प्रयुज्येत ) पिछले दोनों नामोंके . 
साथ कसेके आरम्भमें जोडाजाता है ( तथा ) और ( प्रशरते ) 
विवाहादि मांगलिक ( कमणि ) कर्ममे मी ( सच्छव्व: ) यही 
“सत्‌” ( युज्यते ) विनियोग कियाजाता है ॥ २६ ॥ 
भोवार्थः-- पूर्वके ब्लोक २४ और २५ में श्रीकेशव 
° ॐ तत्सत्‌ ? इस अपने नामअयके ¦ ३०? और ` तत्‌? इन दो 
अगोंका महत्व वशन कर अब अन्तिम अग “ सत्‌ ? शब्दका महत्व 
विखलातेहुए कहते हैं, कि [ सद्भावे साधुभावे च सदित्ये- 
तत्मयुज्यते ] सहाव और साधुभाव इन दोनों तातर्यसे “ सत्‌ ? 
यह इतना शब्द उच्चारण कियाजाता है ) तहां सहूमाव और साघु- 
भाव दोनों क्या हैं ? सो कहते हैं- 


सद्धभाव उसे. कहते हैं जिस समय किसी वस्तुतरतुका अस्ति 
` होते । जैसे देवदत्तको पुत्र उतपन्न हुआ सो इसकालमें वत्तमान हैं. . 
इसलिये इस वत्तमानकालमे उस पुत्रका सद्भाव है ॥ 
साधुसाव उसे कहते हैं, कि जिस वस्तुमें सहार हो थोरे 

जो श्रेष्ठ मी हो । जैसे देवदत्तका बह पुत्र जो वर्षमान है सोः साधु 
खमाव वाला है! अर्थात सब्जन, परोपकारी औरं हरिभक्त है इत्यादि र॑ 
इसीको साधुभाव कहत हैँ । 


३११८ श्रीमदरयवद्वीता ` [अध्यान १७] 


अथ जो अन्य की कियाजाता हे उसको भी * सत्‌ ' ऐसा कहकर 
पुकारते हैं । 

अथवा तदर्थीय कहनेस यह भी तात्पय है, कि जो कम * तव्‌” 
स्मक्तात्‌ परह को श्रपण करनेकेलिये कियाजावे तथा तदर्थीय 
कहने यह भी तात्पर्य है, कि जो कर्म केवल भगवतूकी ग्राप्तिके 
निमित्त कियाजावे । इन सब तदर्थीय कर्मोको भी ' सत? के नामसे 
पुकारते हैं। इन ही तवर्थीय कमौके विषय भगवान अर्जुनके प्रति 
पहले कहचुके हैं, कि “ अत्कमेकम्मत्परसो सञ्गक्तः संगवजितः ? 
( अ० ११ शलोक ५४ ) अर्थात्‌ हे चर्जुन! जो मेरा कसे करता हे 
अर्थात्‌ मेरी प्राप्तिके निमित्त जो नाना प्रकारके कसौका साधन करता 
है तथा मैं ही जिसका परम पुरुषार्थ हूं, जो मेरा भक्त है सदा संगासे 
बुजित है वही सुक्को प्राप्त होता हे । 

फिरे सगवानने कहा हे, कि “मवि सर्वाणि कर्माणि” (अर 
३ ब्लोक ३० )“ सय्येव सन्‌ आधत्स्व » ( अ० १२ कोक ८ ) 
“ मयि चानन्ययोगेन ” ( अ० १३ श्लोक १० ) इत्यादि | 

इसी कारण भगवानका बारेस्यार यही कहना है, कि जो कुछ 
कम कियाजाये वह श्रदापूेक ' ओं तत्‌ सत्‌? ्रझका नाम उन्ना- 
इण करे किया जावे सच हैं इसीलिये श्रद्यमूलाभक्ति ( 2०४०४० 
groimdled on नग) कहीगयी है ॥ २७ ॥ 

जो लोग श्रडारहित होकर यज्ञ वा दानादि कर्म कस्ते हैं 
उनके विषय सगत्रान अगले लोकें पश्चात्ताप करतेहुए इस अध्यायको - 
सभाप्त करते हैं | 


रवी० ॥ २६ ॥ ओमडगवदीय ` १४१ 


काश मिले अर्थात भगवतू्मे अपण करेनेका पूण अवकाश 
मिले । सो बार २ कहते चले आये हैं, कि कमका स्वरूप मत 
बिगाडो और फलका त्याग करो अर्थात मगवतुमें अर्पण करो । 
क्योंकि जब किसीके पास कोई वरतु ही नहीं होगी तो वह अपेण 
क्या करेगा ? फिर भगवतकी मसन्नता उसपर केसे होगी ? इसलिये यज्ञ, 
दान, तप इत्यादि कमौको साघुमाव और सहूवसे अलंकृत करनेके 
लिये भगवत्के तीनों नामेमि “ सत्‌.? ऐसे नामका उच्चारेण करलेना 
उचित हे | शका मत करो ! न 
` इसी कारण भगवान, “सत्‌ › शब्दका उच्चारण कर यज्ञादि कमोके 

करनेकी आज्ञा देते हैं । 

अब भगवान कहते हैं, कि [ प्रशस्ते कमेणि तथा सच्छब्दः 
पार्थ युज्यते ] हे पार्थ | यज्ञ, तप, दानादिमें तो * सत ? शब्दका 
प्रयोग करना ही उचित है पर जो मशरत कमे हैं अर्थात इनसे इतर 
जो विवाहादि मांगलिक कर्म हैं उनमें भी * सत्‌ ? शब्दका प्रयोग 
करेना उचित है । क्योंकि विवाहांदिम प्रयोग करनेसे इस ' सत्‌ १ 
शब्दका यह मभाव पडता है, कि वर और कन्या दोनोंके लिये 
शुभ होता है, दोनोंमें पररपर मीति बनी. रहती है, दोनोंका हृदय एक 
होजाता हे । इसी प्रकार जितने मांगलिक और समीचीन कमै हैं 
उनमें सव शब्दका प्रभाव जानना ॥ २६ ॥ 

अब भगवान्‌ अगले सछोकम इस.“ सत्‌ ? शब्दका कुछ और 
भी अधिक महत्त्व वणन करते हैं । 


३५२० शरीपद्धगवद्वीता । अध्याय १७] 


श्रद्धाके हवन किये, दानदिये, तप किये और अन्य प्रकारके किये कमोको 


* असत ' कहते हैं | अर्थात जो घाणी हतेन, दान, तप इत्यादि 
कर्मेकि करनेमें श्रद्धा नहीं रखेता न विश्वास रखता है एवम जिंसडी 
समभसं यहं बांते नं आँयी, किं इंसं संसारंमें कमै ही प्रधान हे जों 
आणी जसां करता है वेसा फेल षांता है. जिसने कमशक्तिकों तिरं 
रकार करं नारितकोके समान सृष्टिम केवल खाना, पीना, हँसना, 
खेलना, इन्द्रियोंका स्वाद लेना; पुंत्रे, केलत इत्यादिको हसकर गले 
लंगांनां इत्यादि तुच्छं कमौसे प्रसन्नं हाता है परलोकेकी कुछ 
भी चिन्ता नहीं करती भगवन्नाम-स्मरणके समय जिसके शिरेमे 
ध्यंथों उंसन्नं हांग्राती है । यथोम “ हरिणा ये विनिसुक्ताः ते 
भग्ना भेंवेसागरे ” इस वचनंके अनुसार जो हरिसे त्यागैहुए हँ 
इसलिये भवसागरमं मग्न हैं वे हौ काके करनेंमें कुछ भी श्रद्धा 
नहीं रखते । 

फिर भगवान कहते हैं; कि “ कृतञ्च यत्‌” इन कमके अतिरिक्त 
जों कभी किसी अच्छे महापुरुषोंकी स्तुति वा पूजा इत्यादि करं दियां 
त्था केभी देखादेखी किसी मणडलीमें बैठ कुळ कथा वार्त सुंनली तों 
अपनी मूखंताके कारण उंस कथाका विषय न समभकरं उसको उलटा 
फले अपना मंन माना निकाललिंया तो ऐसे कर्मोके विषय भगवान 
कहते हँ, कि[ असंदितंयुंच्यते पार्थे न चं तंसेंत्यं नो इहं | 
है पार्थे! उन कर्माको “ असत ? ही कहना चाहिये अथीत कर्म किया 
वा ने किया दोनों एक समान समझैना चाहिये। भगवांनुके केहनेंका मुखे 
तसय यंह हे, कि श्रडाहीन प्राणी चाह कितना भी हेवनं करें, चोदे 


श्लो० ॥ २७ ॥ श्रीमद्धसवढीता ३५१७ 


सदिति चोच्यत | यज्ञ, तष और दानमें जो स्थिति है उसे भी 
€ सतृ * ऐसा कहकर विद्वान्‌ लोम पुकारते हैं अर्थात्‌ अश्वमैधादि 
नाना प्रकारके जो वेदानुकूल बड़े २ यज्ञ हैं तथा गर्भाषान-तरकारसे 
अन्त्यष्टिनसस्कांर पर्यन्त अर्थात्‌ जन्मसे मरण पर्यन्त हम सनातम 
परेदिकधर्मालम्बियोंके हिजातियोमे जो १६ प्रकारके मुख्य सस्कार 
हैं इनमें भी जो स्थिति हे उसे भी ! सत्र” कहकर पुकारते हैं । इस 
. स्थानमै &स्थिति शब्दुसे निष्ठाका अथे लियागधा है अर्थात्‌ भिन्न २ 
'वैदिककमौके सम्पादन करनेमें जो कम कानेवालेकी श्रक्ा बृडिकोः 
पातीहुई उन कमीमें सदा वृत्ति लगे रहनेका इढ नियम है वही 
निष्ठाके नामसे पुकाराज्ञाता है इसको विद्वात्‌ ' सत्‌ ? कहकर भी 
पुकारते हैँ | | 
झगवानके इस वचनसे सिङ होता है, कि जित्त मलुष्योंकी इन 
कमापे श्रद्धा नहीं हे वे केवल दो पुरुषोंके कहनेसे अथवा अडोस 
प्रडोसके याचिकोंकी देखादेखी करदेते हैं वा इस भयसे करते हें, 
कि यदि नहीं कहूँगा तो न ज्ञाने घरबारेमे, नौकरीचाकरीम, लड़के 
बालोरमे तथा शरीरसै क्या उपद्रव उत्पन्न होजञावे ! । ऐसे पुरुषोंकी 
स्थिति इन कमौमें नहीं रहती इसी कारण उसे * सतू * नहीं कहू 
सकते] _ 
अब भगवान कहते हैं, कि कर्म चेव तदर्थीय सदित्येवा- 
मिधीयते ] पहले कथन कियेहुए यज्ञ, तप, दानादि कमौके साघत्रके 
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जन था ? केवल श्रद्धा ही की विहीनता तो थी जिसने दुर्योधन 
ऐसे महीपतिका पक्वान्न त्याग करवादिया और तिस श्रडाकी पूर्णतां 
ही तो थी जिसने विदुर-पत्नी ऐसी एक साधारेणके हाथसे केलेका 
छिलका और शाक भगवानको भोजन करवादियां | 


. जब कृष्णरूपके सम्मुख होनेसे दुर्य्याबनको कुछ भी लाभ न 
हुआ तो नामकी कौन कहे. नामका उच्चारण तो नामीकी प्राप्तिकेलिये 
ही हे अन्यथा निरर्थक हे इसलिये श्रडाविहीन पुरुषोंको श्रद्धारहित 
होनेसे किसी भी कमैक्रा तथा नामोच्चारणका फल नहीं होस- 
कता । जहां देखो तहां श्रडा ही मुख्य है भगवान पहले भी इस 
गीताके अ० ६ एलो० ४७ में कहआये हैं, कि “ श्रद्धावान भजते 
योमां समे युक्ततमो सतः?” जो योगी वा गृहस्थ श्रदायुक्त होकर ' 
भुझको भजता है वही मेरे जानते युक्ततम है । | 

फिरे इस प्रध्यायके आरस्ममे ही अज्जुनने भगवानसे यही प्रश्न 
किया है, कि “ ये शास्तविधिसुत्तज्य यजन्ते अ्रद्धवान्विता;। तेषां 
निष्ठा" ( देखो 'छोंक १ ) जिसके उत्तम्सै भगवानने “ त्रिविधा 
भवति श्रद्धा ” से “ यो यच्छुद: स एव सः ” पस्यन्त दो 
शलोक कथन किये हैं इसलिये यहां अधिक कृहनेकी आवश्यकता 

ह ह 

इन श्लोकोंसे सिद्ध होता है, किं अह १७ बां अध्याय श्रद्धा 
` हौका विषय लेकर आरम्भ हुँआ हे और “ श्रद्धया. परया स्तम ” 
शलोक १७ के देखनेसे सि होता है, कि इस . अघ्यायके, मध्य 


ह 


शेक २२ ॥ श्रीमद्नवढीता शहर 


छृ०-- अश्वद्या हुतै दत्तं तपस्तेपं कृतञ्च यत । 
असदित्युच्यते पार्थ नच तत्मेत्य नो इह ऐ२८॥ 
यदच्छेदः-- [हे] पाथ! ( पृथापुत्राज्जुन | ) अश्च" 
द्वया ( आर्तिक्यबुडिरहितेन ) हुतम ( हतने कृतम । देवतो- 
देशेनाग्नौ प्रद्षितम ) दत्तस ( दरिद्रेस्यो आ्रमशभ्यो वा समपितम्‌ } 
तपः ( मौनकच्छ्चान्द्रायणारेरेतुष्ठानम ) तप्तम ( अनुष्ठितम } 
च, यत, छत [ तत्सवेस ] असत ( मिथ्या ) इति, उच्यते ( कथ्यते } 
तद, परत्य (सता परलोके ) च, न॑ ( मोच्चमाये-न ) इह ( अरिमठके } 
नो ( जीउन्सुक्तये नोपयुज्यते ) ॥ २८ ॥ 


पदाथ:-- ( पर्थ!) हे थाका पुत्र अजुन ! { अश्चष्धया ) 
अडासे रहित हाकर जो कुछ ( हुतख ) हवन किवाजाता है 
( दचम ) वियाजाता है ( तपः ततम ) झच्कूचान्द्रायण इत्यादि 
तप अनुष्ठान कियाजाता है( च ) यौर ( थत्‌ ) जो कुछ (तस ) 
इनसे अतिरिक्त कोई और कमे कियाजाता है ( च ) इन सबोंको 
सी ( असत्‌ ) मिथ्या और निष्फल ( इति ) ऐसा (उच्येत ) 
विहान लोग कहते हैं (तत्‌ ) वे सब कम ( अत्य न ) भरनेके 
पश्चात्‌ परलोके कुछ काम नहीं भाते झरे ( इह्‌ ) जीतेहुए इस 
ससारमै नी ( नो ) कुछ फल नहीं देते निरथेक हाते हैं॥ २८॥ 

` झावाश:--+ अब हदयनलिंतरेजन दुःखदोषविभजर्न 
श्रीआनन्देकन्द कृष्णचन्द्र इस अध्ययको संमात करतेहुएं कहते 
इ, कि [ अश्रद्धया हुतं दत्तं तपस्तप्तं कृतञ्च यत] बिना 


६५६४ शरौमङ्गगवङ्ीता [ भन्या» १७] 


केशवः श्रद्वा गम्यो ध्येयः पूज्यश्च सर्वदा ” अर्थ सपष्ट है । 
संच्तेपतः यह्‌, कि सबै धर्मोके आदि, मध्य और अन्त तक 
श्रद्धा ही मुख्य है श्रडाहीन देवता भी क्यों न हो और कठिन परिश्रम 
कर घमोका सम्पादन क्यों न करे तो-मी श्रद्धाकी हीनताके कारण उसके 
परिश्रमका कुछ फल नहीं होता । अडा ही ज्ञान, हवन, तपस्या और 
सवग है, श्रडो ही मोक्ष है और श्रडा ही यह सारा जगन है | 
एवम्म्रकार जो कुछ धमे है सबं श्रद्धा करके सुशोभित हे। यहां तक, कि 
बह केशव भी श्रद्धा ही करके जानने योग्य है इसलिये कहना पडेगा, 
कि श्रद्य मुख्य है बिना अडाके योग, जप, तप, ध्यान, ज्ञान, नामः 
स्मरण इत्यादि सब निरेथेक हैं । इस विषयमें शैका मत करो । 
` क्रेयूरचुस्वितमनोहरवाह्ुयुग्मे, - 
यच्चार्पित भवति कंठतटे स्वमातुः ॥ 
दुःखं विनाशयति संयतश्रृंखलायाः, 
ज्ञाने कदां तदिह माल्यति हैसकंठे । 
हति भ्रीमतरमहैसपरिधाजकाचाथेण क्षीखामिना 
हुंसखरूपेणु विरचितायां श्रीमहुगवद्गौतायां 
हुंसनादिन्यां प्राकृतटीकायां शद्धात्रय 
विभागयोगोताम सप्तदशोऽध्याय; | 
॥ महाभारते भीष्मपवेणि त्वैर्कवल्वारिंशोऽस्वायः ॥ 


इति सतदशोऽव्यायः 


TE 


श्लोक ॥ २८॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` १५२१ 


हीरे, रत्न वा खर्णका पर्वत बनाकर दान करे, समुद्रके तुल्य 
बावडी तडाग क्यों न बनाडाले पर उसके ये सब कर्म असत्‌ अर्थात्‌ 
मिथ्या हाजाते हैं इसी कारण ऐसे कम मोक्षके कारण नहीं होसकेते वरु 
इंसके अतिकूल बन्धनके कारेण होते हैं 


शंका--यदि कोई प्राणी कमौमें श्रद्धा तो नहीं रखे पर कर्मा 
शम्मसे पहले “ ३० तत्सत ” भगवज्ञामका उच्चारण करलेवे तो क्या 
उस कमकी सिद्धि नहीं होगी? यदि नहीं हुईं तो भगवज्ञामकी 
महिमा क्या होगयी ? क्योंकि भगवानने भी २५, २६ और २७ 
न्छोकोंमें “ ॐ तत्सत्‌ ? सगवन्नामके तीनों अगोंकी महिमा वणन 
करतेहुए यों कहा, कि किसी कर्मके आरम्मसे पहले ३० तत्सत तीनों 
नामोंका उच्चारण करलेनेसे कमोकी विगुणता दूर हाजाती है और 
उनकी सिदि प्राप्त होजाती है । और अब इस २८ वें 'छोकमें कहेते 
हैं, कि बिना श्रडाके जो कमोका सम्पादन किया जाता है वह असत्‌ 
ओर निष्फल कहा जाता है इतना कहनेसे भगवच्नाममें न्यूनता 
आती हे ऐसा क्यों ? 

समाधान- - इसमें सन्देह क्या है ? श्रडारहितके समीप तों 
स्वयम भेंगेवांस आप आकर क्यों न खडे होज्ावें तो भी उसे कुछ 
लाभ न इगो नॉमंकी तो कुळ बात ही नहीं है नामके ड*चारणसें 
स्वरूपकी आसत्ति होती है सो स्वरूप ही यदि श्रडारहितके. सम्मुख आं 
उपस्थित होजावे तथापि उससे कुछ लाभ नंहीं होसकता । क्या श्री्ान* 
न्द्कन्द॒ दुर्योधनके शृहषर सवय नहीं पधारते थे ? फिर उसके ` 
पक्वान्नोका याग कर विदुरेके धरके केलेके छिलका खानेका क्या मयो“ 
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भागमें मी श्रडाहीको मुख्य माना हे फिर इस अन्तिम शलोक २८ वें 
को देखनेसे भी यही सिड होता है, कि “ श्रद्धा £ ही मुख्य है । 
` . अतएव इस १७ वें अध्यायका नाभ ही “ श्रद्वात्रयविसीग- 
` थोग » है फिर जिसबिषयमै एक सम्पूर्ण अध्याय ही मगवतके 
मुखसे उच्चारण हो तो उस विषयका कहना ही क्या है । 
फिरे इसी श्रद्धके विषय पाठकींके कल्याण निमित्त भिन्न २ 
असाणोंसे यों दिखल्लाया जाता है, कि जहां देखो वहां श्रद्धा ही की 
मुख्यता है “ प्रत्ययो पश्येकार्य्यबु तथा अद्धे्युदाहृता। नास्ति 
हाश्रदघानस्य घस्नेछत्ये प्रयोजनम ” ( स्मृतिः ) 
अथ-- घामिक कमोमें जो पूर्णम्कार मनका लगाना है उसीको 
अदाके नामसे पुकारते हैं जो प्राणौ श्रडारहित है उसका घरमकायेमें 
. कुछ भी प्रयोजन नहीं है क्योंकि श्रडारहितका ध निर्थक है । 
फिर बहनि पुराणके पेनुदान माहात्याध्यायमै ब्रझाका बचुन है--= 
& अद्धा पूर्वा इमे धर्माः भ्रद्धासध्यान्तसंस्थिताः 
श्रद्धा नित्या प्रलिडाश्च घर्साः श्रद्धेव कीनिताः 
कायशलेरेने बहुभिस्तयैवार्थस्य राशिंमिः । 
घर्मः सभ्माप्यत सूच्मः अद्धाहीनैः ` सुरैरपि ॥ 
श्रद्धा घमः परः सुद्धसः श्रद्धा ज्ञाने हुतं तपः 
भ्रद्धा खर्गश्च सोकश्च अद्धा सवेभिइ जगत्‌ | 
सवसं जीवित वापि दद्यादृक्षद्धया यदि ! 
माप्तुयात्त्कल किंचित शरद्धावान तती भवेत ॥ 
एवे श्रद्धान्वया; सर्वे सर्वेधर्माः एकीसिंताः |. 
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३२६ शीबद्धगवङ्ेता [ अध्याय १६] 


न्दरानन्दपुरन्दरा दिदिविषद्वृन्दैरमन्दाद्रा" 
दानश्वेसुकुटेन्डनीलमणिभिः सन्दशितिन्दीवरम। 
सच्छन्दं सकरन्दसुन्दरगलन्मन्दाकिनीमेदुरे 
श्रीगोविन्दपदारेविन्द्मशुभस्कम्दाय बन्दामहे। 


i 4 ko 

अहा ! सखे !! आज्ञ मेरी लेखिनी असम्त उदासीन हा इस ' 
गीताके पत्रष्र नेत्रोसे अश्रुपात करती हुई क्यों सुक-रुकेकर चलरही 
है ? अनुमान हाता है, कि इसे इस बातकी सुधि हागयी है, कि जित 
शयाम-घनसे बरषती हुई उपदेशा्रतकी भडीसे मैं इतने दिनोंतक 
हरी-भरी रहती थी ज्ञ वह कडी निवृत्त द्वाज़ाना चाहती हे । यदि 
ऐसा हुया तो में सुखती-सृखती ऐसी खिन्न हाजाऊंगी, कि फिर निगन 
मागमके राजपथपर एक पग भी न चल सकूँगी पर फिर घीरजकी' 
यह्टिका अवलम्बन करके धीमी २ चलती हुई श्यामसुन्द्रके मुखान 
रविन्दृकी ओर टक लगाये यही प्रतीक्षा करेरही है, कि देखूं मेरे 
अभाग्यवश वे सरस सुन्दर अध्राघर-पकुत जिनसे मधुर २ वचनोंके 
रेस टपक रहे थे कब सेपुटित हेजाते. हैं । जिमी समयं ऐसा होगा मैं 
विद्वानोंखे यही प्रार्थना करूंगी, कि अब मुझे अधिक परिश्रम न देकर 
७ दो टुकड़ोंमे तोड अपने हाथोंसे विलग फेंक देवे, मेरी प्यारी सखी 
भसिघानीकी मसिको भी पुथ्वीप्र बहा देवे और पत्रोंको जलाकरे चुप. 
बैठ जावें। क्योंकि में जो सदा भनवन्मुखारविन्दनिःसत उपदेशास्ृतकी 


es 


, है कूजम बशिकन स्याही रेज, कागज शोज दब, द्रकश. । . . 
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३५३८ औद्भगवड्ीता | [ अध्याय १६ } 


पदार्थः-- ( महावाहो ! ) हे विशाल पराक्रम सुजाओं- 
वाले श्री वासुदेव ! ( हृषीकेश ! ) हे सब इन्द्रियोंके नियामक! 
( केशिनिसूदन ! ) हे केशी दानवके नाश करेनेवाले | ( सन्न्या- 
सस्य ) सन्न्यासके (च ) ओर ( त्यागस्य ) त्यागके ( तस्वस्‌) 
सारतत्त्वको ( प्रथक्‌ ) बिलग-विलग ( वेदितुम ) जाननेकी 
( इच्छामि ) मैं अजुन इच्छा करता हूं सो मुझे संमझाकर कहो॥ ५ 


सावार्थः- प्रिय पाठको ! क्या फिर कोई ऐसा सुअवसर 
हाथ आवेगा जिस समय थजुनके समान संसारका उपकार करने” 
वाला जिज्ञासु और अञ्जुनके मिससे संपूर्ण संसारको सारतत्त्वका उप" 
देश करनेवाले श्रीमगवान करुणानिधान जगद्गुरु ` सर्वज्ञ श्रीकृष्ण 
चन्द्र ही हों और कोई दूसरा न हो । समी जानते हैं; कि जब दो 
पुरुष किसी एकान्तस्थानमें बातें करते हैं तों हृदय खोलकर करते 
हैं । एक दूसरेसे किसी प्रकारकी ओट नहीं रखते । सो रण॒भूमिमें 
अग्निदत्तनाम रथके उपर जहां श्यामसुन्दर तो सारथी हों और 
अजुनके समान रथी हो फिर तो क्या कहना है ? पूर्ण आशा है, 
क्रि. अब यहां जीवोंके उडार-निमित्त कोई बात ऐसी छिपी न रहेगी. 
जिसको जानना फिर आवश्यक हो । 


. अर्जुनके हृदयमें सचसुच इस युडको देखकरे और अपने सम्व- 
न्धियोंको प्राण देनेकेलिये उपस्थित देखकर जो विषाद उतपन्न हुथा 
है और उस विषादके कारण संन्यासका अकुर उपज आया है वह 
बढते-बढते डाल पात देताहुआ ऐसा इढ होगया है, कि अब वह) 


७ तत्सड्रह्मणे नम: ® 


श्रीविमलवेराग्यविकाशिन नम; । 
म्रीभेपप्रदीपप्रकाशिने नमः | 


पर्थ 


4. 


ज्ञानाख्ये तृतीयषट्के 
* गशदशोइव्याय; # 


DERI पत 
- -#* तद्विष्णोः परमं पद” सदा पश्यन्ति सूरयः दिवीव चचुराततम्‌। 
' तहियासो विपन्यवो जागूवा*सः स मिन्धते विष्णोर पद्म ॥ 
३» शान्ति: ! शान्तिः|! शान्ति; !!! . 


(-ऋग्वे० अ० २ व०७ सै» १ अ० ४ सु० २२ मंत्र २०, २१ ) 
४५५ | 


३५३० ___ धीमझृगवह्टीती ` [ अध्याय १६ ] 


जानकर केवल कसैयोगपरे ही बल दिया हे, कर्मयोगका ही 
पूर्णमकार व्याख्यान -किया है और अज्जुनकेलिये कर्मयोगको ही 
संन्याससे विशेष बतलाया है। देखो अध्याय ५ श्वो० १ “ त्तयोरतु 
कमैसंन्यासात्कमैयोगो विशिष्यते ” अर्थात्‌ हे अर्जुन ! तेरे लिये 
अभी तो सन्याससे कर्मयोग ही विशेष है। क्योंकि “ सँन्यासरतु महाः 
वाहो ” हे अजुन ! बिना कर्मयोगकी पूर्ति किये सन्यास दुःखका 
कारण होता है। पर इतना कहनेसे ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि अधि- 
कारी पुरुष कमयोग ही के फन्देमे जन्म भरे पडा रहे और कमबन्धनसे 
छुटनेकेलिये सन्यासतखकी प्रात्तिकी अभिलाषा न केरे । इसलिये 
अजुन जो अग्रशोची है अपने मनमें यह विचार कररहा है, कि श्याम" 
सुन्दरकी आज्ञानुसार कर्मयोगका तत्त्व हाथरम लेकर युद्ध सम्पादन 
करलेनेके पश्चात्‌ मुझे संन्यास और त्यागकी ओर दृष्टि करनी ही 
पडेगी । क्योकि जहांतक इतिहास पुराणोंसे देखागया है सबैत्र 
ऐसा पायाज़ाता है, कि चौथेपनमें नरेश भगवत्मापिके निमित्त राज- 
पाढ त्याग, सैन्यासी हो, वनमें जा, सगवदाराधंना करतेहुए शरीरकी 
समाप्ति करते थे । इसीलिये मुझको सन्यास और त्यागके तत्तवोंका' 
जामलेना नितान्त आवश्यक हैं! अतएव भगवानूसे सैन्यास ओर 
त्मागके तत्वोंको जाननेकेल्षिय इस ख्छोकके पूर्वादम सन्यास और 
उचर<में त्यागं के विषयको पूछा है। तहां प्रथम संन्यांसका सरूप. 
दिखलायाजाता है । अर्थात्‌ नाना प्रकारके जो संन्यास हैं उनके नाम. 
- बताकर यह दिखलायाज्ञाता है, कि अर्जन किस प्रकारके संन्यासका : 
जानेनेकी मंगवानूसे पार्थना कररहा है । ? 


8: कः 
श्लोक ॥ - श्रीमद्वगवदीतो, ३५३४ 


र महेश करनेवाली है अन्य किसी प्रकारके चिकने चुलबुले प्राकृत लेखों 
ह फिर कुछ भनहीसने विचार करते-करते जब उसे यह स्मरण हें 
कक आता हे, कि महासारत-संग्राभके अन्तमं भंगवानके मुखसरोजसे .पुन 
, उत्तर-गीताके उपदेशरूंप मकरन्द ढपकेंगे जिन्हें झनकर मेरा चित्त" 
३) रूप अमर परेम संतोषकों प्राप्त होजावेगा | तब कुछे थागें बडती है 
१ आर अपने मनमें यह दृढ करलेती है, कि चलो इस समय संसार- 
कि धवान्तः विष्येसकारी तपनंतनंयातटविहारी श्रीमगवानका अन्तिम वचनं 
हैं सुनकर कुछ दिनके लिये शान्तिमवनमें विश्राम लेल । 
| . चलो सखे! हम लोग भी उसी ओर चले और देखे, कि. 
$ भगवान किस प्रकार अज्जैनको परेम शान्ति प्रदान कर चुप होजाते हैं! 
अरुत उवा्चिं-+ 
! मु०-- सन्न्यासस्य महावाहो तत्त्वमिच्छामि वेदितुम्‌ | 
| त्यागस्य च हृषीकेश पृथक्केशिनिसूदन ! ॥१॥ ` 
पदच्छेद:-- [ हे ] महावाहो ! ( विशालपराक्रमयुतः 
मंहान्तौ वाहू यस्थ तस्व संम्बोधंनै ) हृषीकेशं ] (हे सर्वेन्द्रियनिवार्मेक [१ 
फैशिनिसूदन | ( है केशिनामा हयाकृतिदैत्यहन्ता ! ) संन्न्यासस्यं 
( सन्न्यासशब्दार्थस्य । सम्यक्‌ मकारेश कर्षणं न्यासय । चतुर्थाश्रमधु& 
सस्य ) च.( तथा ) त्यागस्य ( लागशब्दार्थेस्यं । कर्मफशविसजः 
नस्य । वैराग्यस्य ) तत्वम (याथातंयव । यांथातथ्येस्वरूपमं) एथक ` 
( मिन्नम्‌ ) वेदितुम ( ज्ञातुम्‌, ) इच्छामि॥ $ ॥ 


नवल 


१५२२ श्रीमद्धगवदीता | ! र्यः० १८] 


क्तिके अधिकारी होकरे जो थाश्रमको परित्याग करदेते हैं चाहे सुडन 
करावे या न करावें, काषाय-वस् धारण करें वा-न करें अर्थात 
शिखासूत्र परित्याग करें वा न करै दड कमंडल धारण करें दा न 
करें वे ही विद्वत्संन्यासके अधिकारी हैं और इसी प्रकारके 
सन्यासको विडत्सन्न्यास कहते हैं । 

७, विविदिषा-- वेदाग्तशा्रके श्रवण करनेके निमित्त 
आश्रमका त्याग करना अर्थात श्रवण, मनन भौर निदिध्यासनमें 
लगे रहनेकेलिये अन्य सर्व-प्रकारके सेगोंको छोड देना वितिदिषा 
संन्यास कहाजाता है । 

इनसे इतर और भी अनेक प्रकारके सन्यास हैं । जैसे-- 
१. पाराशरी, २. भस्करी, ३, परिव्राट्‌, ४. कम्सन्दी, ५. श्रमण, 
६, मिल्नु इत्यादि । यद्यपि मतमेदसे ये नाना प्रकारके सैन्यास कहे- 
गये हैं. पर इन सबोंका सारतत्त्व यही है, कि सर्वेसंगोंका परित्याग 
करे केवल व्रह्माकारदृत्तिमें मग्न रहे । 

इसलिये अर्जुन सबैमकारके संन्यासोंक्रा सारतःत्व भगवानसे 
पूछता है पर सैन्यास और लाग इन दोनोंमें कुछ अन्तर है वा 
नहीं! इसके विषय जाननेकेलिये यो प्राथना करता है, कि 
[ त्यागस्य च हृषीकेश ! पृथक्केशिनिसूद्न ! .] अर्थात हे 
हृषीकेश ! हे केशिनिषृदन ! त्यागके तत्त्वको भी जाननेकी में इच्छा 
करता हूँ सो तुम कृपाकर संन्यास और त्याग दोनोंको समकाकरे 
कहो | 


शशो ॥ १॥ श्रीमद्भगवद्गीता १५९६ 


विषयभोगरूप महाबलत्रान गजराजके उखाडे मी बहीं उखड सकता। 
- अब तो यह मधुर फल देकर ही संसारमें सुशोभित होगा । इसलिये 
अजुन संन्यास और सागका विषय जाननेको उत्सुक होरहा है। अर्थात 
इस दृक्तके मधुरे फलका रसास्वादन करनेकेलिये लालायित होरहा है 
अतएव भगवानसे पूछता है, कि [ संन्योसस्ये महावाहो तत्त्व- 
मिच्छामि वेदितुम ] हे महाबाहो ! भै सन्यासके तत्वको जानना 
चाहता हूँ | यहां ` महावाहो श कहकर जो अञ्जुनने पुकारा है 
इसका . मुख्य कारण यही है, जगद्गुरु श्रीवांसुदेवने अपनी 
विशाल भुजासे. गजका शुण्ड पकड ग्राहके फन्देसे छुडाया ऐसे संसाररूप 
गाहसे ग्रसित मुझे भी संन्यासका तत्त्व उपदेश कर शोक और मोहसे 
छुडावेंगे । 

इस रछोकके पूर्वािमे संन्यासकी ओरे उत्तराडमें त्यागकी जिज्ञासां 
पथक्‌ २ कीगयी है । तहां संन्यासके सारतखके जाननेकी ही आवश्यकता है 
यद्यपि इस सन्यासके विषय भगवान पांचवें अध्यःयम बहुत कुछ केहचुके हैं 
जैसे“ ज्ञेयः स नित्यसंन्यासी'"''” (अध्या० ५ व्लो>३) “सन्या” 

रतु महावाहो ”...: ( अध्या ५ >छो० ५ ) नेवं किंचित्करो- 
मीतिः''? (अध्या ५ 'छो० ८) “ न प्रहृष्येत प्राप्य `` 
(अध्या० ५ न्हो० २० ) फिर अध्याय ६ में मीकहा हे कि “ अनाः 
शितः कर्मफलम्‌ `` ” ( अध्या ६ खछो० ३) 

इन वछोकोंसे संन्यासकेः तथ्यकी गंधमात्र दूरसे निकरती है पर 

अन्त;करणकी नासिका तर्क पहुँचजानेकेलिये पणे वल नहीं रखती” 
* क्योंकि अध्याय & तक भगवानुने अर्जुनको सेन्यासका अनधिकारी 


४ 


द ीषङ्कमवद्गीता [ अष्याः १८] 


शोभा होली दै । इसी प्रकार कर्सकाएडकी काठीसे निकलेहुए अन्त;- 
करणरूप खडूगको जानो । सच तोः यह हे, कि जब अन्तःकरण भी 
ग्रात्मलत्वमे लय होकरे आत्मा ही आत्मा हाजावे तभी संन्यास यौर 
याग दोनोंके सारतस्वके फलकी घाप्ति कहनी चाहिये । यथार्थमे 
सैन्यास और आगर्म कुछ अन्तर नहीं है ॥ १ । 
याचारम्भण विकारके कारण जो समकानेके लिये थोडासा अन्तर 
रहगक है उसे भगवान -थागे अजुनके मति समझते हूँ 
मु०-८ काम्यानां कमेणां न्यास सन्न्यासं कवयो विदुः । 
सवकमंफलत्यागं प्राहुस्त्यागं विचच्यणाः ॥ २ 
पदच्छेद:--- कवयः [केचित] ( पण्डिताः । सदसडिवेक- 
शालिन: । विपश्चितः ) कास्यानाम्‌ ( स्वरगपुल्रादिफलकामनया, प्रकुक्ता- 
सामश्रये्रपुत्रे््यादीनाम ) कसण्यास ( यज्ञकमणाम्‌ ) व्यामः 
€ यागम । सम्यकृपकोझण खरूपतो विसजनस ) सन्न्यासम्‌ ( सन्न्य- 
सनम्‌ । कुटी चकबहुदकादिमेदै विवधप्रकारसल्व्यासशुब्दवाच्यस । सैन्या- 
झशुब्धाथमनुछयलेन प्राप्तस्यानुप्ठानम्‌ ) विदुः ( जानन्ति ) विच” 
क्षणा; [ अपरे ] ( बिहांस;। नानाथद्शननिपुणाः । विविधद्रष्टा; ) 
सबकसेफल्षत्यागम ( सर्देपां नियनेमित्तिकादिकमेणां फलाना परित्या- 
'खु ) त्यागम्‌ ( यथार्थयागम । वेराग्यय ) प्राहु; ( कथयन्ति। ) 
:-॥२४ 
__ पृदार्थ:-- ( करयः ) बहुतेरे पण्डित ( काश्यानाख ) 
सबैप्रकारके नैमित्तिक सकास्‌ ( कशास ) कर्मेकि ( न्यासम्‌ ) खरू- 
एत: सागकोः ( सन्न्यासस्‌ ) संन्यास € विदुः ). जानते हैं | 


श्लोक ॥ १ ॥ श्रीमरगवद्वीता ३५३४ 


अब यह जानना चाहिये, कि सैन्यास 
२, बहूदक, ३, हस, ४. परम 
७, विविदिषा । 

इनमें प्रथमके चार कुटीचकसे परमहंस पय्येन्तका वर्शन पांचवें 
अध्यायके छठवें शलोकमें वर्णन कियागया है। 

५. चत्रसंन्यास- उस सन्यासको कहते हैं, कि जिसमे सन्यासी 
क्षेतोर्मे विचरता हुआ सत्र अझकी व्यापकताको सब्‌ रंगरूपमे जड 
चेतन्यमें, घरमें, वनमें, उस ब्रह्मको एक रस व्यापता हुआ देखनेका 
अभ्यास करता है । राजा और रंकमें एकसमान दृष्टि रखता है । किसी 
प्रकारेके स्पर्शास्पर्शका विचार न करके जहां जिस प्रकारेकी भिक्षा मिल्‌" 
जञाने एक हाथ लेकर खालेता है और वहां ही हाथ धोलेता है । 
झो जितना देदेवे उसीम सन्तुष्ट रहता है । साथुमे और पापीमें समान~ 
बुद्धि रखता है । किसीसे भी रागा वा द्वेष नहीं करता है । जैसा, कि. 
भवानानूने कहा है--- “ साधुषु च पापेषु समबुद्धि विशिष्यत ?* 

अर्थात साधुमें और पापीस जो समानदृष्टि रखता हे वही विशिष्ट पुरुष है 
सच्चा संन्यासी है । फिर कहते हे, कि “ ससे सबैघु भूतेषु 
(अ० १३ श्लो० २७ » 
अर्थ-- स्वैभूतोर्मे परमात्माको एक समान स्थित और सबके 
घाश होते. हुए भी उस अविनाशी परंमात्माको देखता है । तातर्ये यह 
है, कि बही यथार्थ तत्वका देखनेवाला क्षेत्रसंन्यासी कहलाता हैं | 

६, विद्वत्संन्यास-- अपने: आश्रम ही में सशय, विपयेयं 

इत्यादि आवरण जिनके अन्तःकरणे उठजाते हैं. आरे ज़ीवन्मु« 


ई मेद हे-१. कुटीचक, 
५ 


हेस, ५. क्षेत्र, ६, विद्वतुभौर 


३१३६ श्रीमद्वगवढ्दीता [यन्यार १५ 


पूण प्रकार, भरलू तो अतिउत्तम हा इसलिये सैन्यास और त्याग इन दोनों 
के समझने समभानेमें अर्थात पूर्णमकारसे आपके परिकार करनेमें जो 
कुछ त्रुटि रेहगयी है उसे फिर एक बार श्रीसखिदानन्द आनन्दृकन्दसे 
पुण करलूं थतएव पिछले छोकमें जो अञजुनने रंव्यास और त्यागके 
बिषय भगवामसे पूछा है उसके उत्तरेमें श्रीगीलोकविहारी जगतहित- 
कारी कहते हैं, कि [ काम्यानां कर्मणां न्यासं सन्न्यास 
कवयो विठुः ] विवेकी पुरुष स्तरूपतः ,काम्यकमोके त्यागको 
संन्यास कहते हैं । कोई म्रांणी जब किसी वस्तुको लागता है तो 
उसका त्याग दो प्रकारसे करता है एक स्वरूप करके और दूसरा फल 
करेकें । जैसे किंसीने अपनी वाटिकामे जाकर नाना प्रकारके मधुर 
फलोंसे युक्त वृक्षोंको जडसे उखाड कर फेकवादिया यह तो उन 
वृच्षोंका स्वरूपतः त्याग हुआ । और दूसरेने अपनी वाटिकामें जाकर 
सालीको वृ्षोमें जल सींचनेकी आज्ञा तो देवी पर उससे यह कह- 
द्विया, कि इनके फूल और फलोंको भूलकर भी मेरे पास न लाया 
कर वरु उनको गंगाजीकी धारमे बहादिया कर .! गर्थात स्वरूपतः 
तो दृक्षोंका परित्याग नहीं किया पर फलतः उनका परित्याग करदिया ।. 
इन दोनों प्रकारसे त्याग करनेको त्याग हीं बोलेंगे परे बुद्धिमान्‌ 
विवेकी पुरुष इन दोनोंके अन्तरेको अपने अन्तःकरणमें भली भांति - 
समझकर रवरूषतः; त्याग करनेको संन्यास कहेंगे । 

कहनेका मुख्य तात्पर्य यह है, कि लौकिक वा पारलौकिक 
शर्थात्‌ घन, सम्पत्ति, पुत्र, कलत्र इत्यादि जो लौकिक कामनाएं हैं तथा 
स्वलोक, वृहरपतिलोक) प्रजापतिल्ञोक वा. अह्मलोकके सुख: 


श्तोण मे १४ ` श्रीमद्गगषद्गीता ३५३३ 


एवस्मकार प्रश्न करनेसे ज्ञात होता है, कि अजुनको संन्यास 
रे त्यागम कुछ अन्तर होनेका भान होरहा है | १७वें अध्याय तक 
जो कुछ भगवानने कहा है बे सब बातें अज्जुनके ध्यानमें ज्यों की 
त्यो बनीहुई है । इसलिये थोडी देरक्रे लिये जो सन्यास थोर त्याग 
में भेद समझ आया है उसे सच्छरूपसे जानलेना अति 
ही आवश्यक जानकर “ त्यागस्य च £ वाक्यका प्रयोग 
कररहा है अर्थात्‌ त्याग को मी समझाकर कहो ऐसी मर्था 
करता है । 

अब जानना चाहिये, कि संन्यासके दो मुख्य साधन हैं | 
अब तक जो पांचवे अध्यायमे तथा चोदहवें अध्यायमें सन्न्या- 
सका वर्णन कियागया वह बहिरंग साधन था. और उनका 
सम्बन्ध उन आणियोंके अन्तःकरणे साथ था जो थात्मज्ञानके 
प्राप्त होनेके आऋरण थोडाबहुत कर्मोकी उल्लकनम उल्लके रहते 
हैं । कसी सात्विक, कमी राजस और कमी तामस कर्मोके करनेकी 
आवश्यकता उन्हें पडजाती है । महा ब्रलवढी माहेश्वरी साय! की मवल 
प्रेरणासे अन्तःकरणके निर्मल, श्वेत प्रच्छपट ( चादर ) पर शुभा” 
शुभ कर्सकी काली-काली बुँदे पडजाती हैं यर माहेश्वरी महामाया तो 
ऐसी चुनरीके पहरेनेसे प्रसन्नताको अत होती ही है । पर जो तेजःपूर्ण 
अन्त;करेण है अर्थात्‌ परम तेजोमय है उसे किसी प्रकारके वख्रसे, 
ढक देनेसे उसकी शोभा नहीं हाती । जैसे खड्ग जबतक 
काठीके भीतर रहता है शोभायमान नहीं हाता है । जब काठीसे 
निकल कर विद्युतके सदृश देदीप्यमान होने लगता है तबही उसकी ` 

४४६ 


; ३५३६ शरमद्गगवह्ीता [ अध्याय १८] 


. चिररथायिनी जीविकाको मांगले अर्थात तू चक्रवती बनजा भैं 
तके सवैभरकारंकी कामनाओंका भोमेनेवांली घमाता हू; जितनी 
कामनाएं इस मत्यलोककी हैं उन सब कामनाश्रोंको यथेच्छ मांगले 
शोर म्ु्योके हारा रथ सहितं नहीं प्राप्त होनेयोग्य बाजे-गाजे 
सहित अष्सराओंको मांगले और मुझेसे दीहुई इन अप्सराश्रोंसे 
दासियोंके समान पादप्रक्तालनादि सेवा करा ! पर हे नचिरैता 
अपनी मृत्यु मत मांग । 

अपने पिताके मुखसे इतना सुनकर नचिकेता बोला श्र०-= 
"ॐ खोभावामत्यस्य यदनतैकंततसर्वेन्द्रियाणां जयन्ति तेजः ।अपि 
सर्व जीवितमल्पमेव तवेव वाहास्तव चृत्तगीते । ”( काठ« मैत्र २६ ) 
अथे--- भत्यैक अन्त करनेवाले हे मेरे पिता यम ! ये सब 
भोगके पदाथे कल्ह तक रहेंगे वा नहीं कुंळ भी निश्चय नहीं ` 
है (ये जो अष्सरादि भोग्यपदार्थ हें संबके सब इन्द्रियोंकी: सांमथ्येको 
विनाश करदेते हैं । जब, कि कालके विरतारेके सम्मुख बंहादेवकी आयु 
भी अल्प ही समकी जाती हे तो फिर हंमलोगोंके दीधजीवी होनेकी 
गणना ही क्या है ? अतएत्र जितने हाथी, घोडे, नाच, राग भौर तान 
हैं सब तुम्हारे ही पास रहें मै इनमें एकको मी नहीं चाहंता | 
इन श्रुतियोंसे प्रक्ष होता हे कि नचिकेताके हंदयमें किसी 
भकारकी कामना नहीं हे जव कामना ही नही हे तो उन कामनाओं- 
को पूतिनिमित्त जो नाना मकारके दर्श, पौशमास, अग्निष्टोम 
इत्यादि कमे कथन कियेगवेः हैं उनके सम्पादन करनेमें उसकी रुचि क्यों 
होगी अर्थात नहीं होगी. १ तासर्य यह है, कि नचिकेताके समानं 


शकक ॥ ३ ॥ श्रमह्गवद्गीता, ३५३६ 
( विचक्षणः ) और दूरदर्शी महात्मामण ( सवेबसफल+ 
त्यागम ) सर्वप्रकाके कोके फल त्याग देनेहीशे ( त्यागम्‌ ) 

- त्याग अर्थात वैराग्य ( आहुः ) कहते हैं ॥ २ ॥ 

भावारथे:-- सन्तनशिरमौर भक्तनचित्तचोर श्रौनन्दकिशोरने 

स गीताशास्रके पिछले अध्यायोंमें थञ्जनके प्रति संन्यास और 
त्याग दोनों शब्दोंके यथाथ तत्त्वोको कह सुनाक पर जैसे मेगातककें 
समीप आकर कोई पुरुष अएने और अपने घरमरके कुटुम्बियोंकी 
प्यासकी शान्ति निमित्त ऐक विशाल घटे भरलेनेके तात्पय्येसे घारकी 
गहराईमें पहुंचकर गगाजल निकालता है इसी प्रकार अजुन जो 
परोपकारे स्वरूप ही है संसारमरके भमुर्ष्षोको अपना कुटुम्ब ही 
जानता है १ क्योकि किसीने कहा है, कि “ अर्यं निजः परो वेति 
गणना खघुचेतसाम्‌। उदारचरितानान्चु वसुधेव कुटुम्वकम ४ 
यह अपना है और यह पराया है ऐसा बिचार करने वालोंकी 
गणना अत्यन्त अस्पबुद्धि वालोंम कीजाती है एर जो लोग उदार" 
चरित हैं उनमें अपने और परायेका भेद न रेहनेसे वे संसार सात्रके 
मियो अपना कुटुम्बी समते हैं | इसलिये उदारेचरित असुन 
यह बिचार कररहा है, कि भगवानके सम्सुंख रहनेसे मुझे जो. कुछ 
जानना था जानछिया पर मेरे बहुतेरे प्यासे कुठुम्बी अर्थात सैतार- 
निवासी, पिछले अध्यायँमें कथन कीहुईे उलकाऊ बातोंके समभनेमें 
कदाचित असमथ रेहगये हों तों मेरे उपकारमें धन्या सनजबिया इस 


शिये उनकी पिपासाकी शान्ति-निमित्त भगंवतके सुखारैबिन्दसे 
निकसीहुई शिक्षारूप गंगाकी लहराती हुई घारसे अपने घट्यो 
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बचाना । यहां कहनेवालेका इतना ही तात्पर्य नहीं है, कि कागलों : 
से ही बचाना और तोता, मेना, कुत्ता विछी, बानर इ्यादिसे न 
बचाना वरु कागला कहनेसे सवेप्रकारके पक्तियों तथा अन्य जीवों 
से भी बचानेका तासर्य है । इसी प्रकार भगवानका तात्पंये * कास्य ? 
कहनेते चारों प्रकारके कर्म अर्थात्‌ निल, नैमित्तिक, मायश्रित्त और 
निषि कमौके त्याग करदेनेसे भी है । यद्यपि नित्य. कर्मके 
अन्तमैत जो भोजन, शयन, मल-मूत्र-परित्याग- इत्यादि कर्म हैं उन 
का याग दुस्तरे हे इसलिये इन कमोमें किंचित कभ शरीर-यात्राके 
निर्वाहाथ रहजावे तो रहजावें पर शेष कमका तो स्वरूपतः साग ही 
होजाना चाहिये । चहुतेरे परमहस तो इन शारीरिक कर्मोके त्याग 
करनेका भी यत्न करते हैं। कोई दूसरा ही उनको खिला पिला 
देता है और मलमूत्र-परित्याग करादेता है | शंका मत करो'! . 


इस शछोकका पूर्वा. नीचे लिखीहुई श्रतिकी छाया ही समकना 
चाहिये अर्थाच भभवानने इस श्रतिका ही अथे ज्योंका त्या यहाँ 
रखदिया है १ 


अर्थ-- जैसे सती अपने पतिके परदेशमं मरनेपर उसकी चरणपःहुकाओ्े 
लेकर अग्निमें प्रवेश करजावे । इसका तात्पयै यह है, कि उसकी चरणप'दुका ही 
नहीं वरु छडी, छाता, चादर, पगडी इत्यादि किसी भी वस्तुको लेकर अग्निम प्रदेश 
करजावे क्योंकि यहाँ चरणपादुका अन्य करै पदार्थीका उपलक्षण हे । ` 

उपलक्षणम--- Implication of something in addition or any 
Similar object where only one is mentioned 


श्लोक ॥ २॥ श्रीमद्भगंवद्वीवा ˆ ३५१७ 


: सोगनेकी जो पारलौकिक कामनाएं हैं इन दोनोंकी प्राति-निमित्त जो 
नाना प्रकारके अग्निष्टोम, ज्योतिष्टोम, वाजपेय इत्यादि यज्ञ हैं उनके | 
समीप एकदम नहीं जाना अर्थात स्रूपतः परित्याग कर देना और 
. करिसी मकारेके परिग्रहोंका संग्रह न करके एकान्त-निबास करेना यथार्थ 
सन्यास कहलाता है । जैसा, कि भगवान्‌. पहले कहआये हैं, कि - 
“4 एकाकिरपरिग्रहः ” । | 
फिर नचिकेताको जब संसारसे उपराम हुआ तब अपने पिता यमके 
समीप संन्यासका पूर्ण स्वरूप जाननेकेलिये गया है । तब उसके 
पिताने उसे संन्यासी न होनेदेनेके तात्पयेसे यों कहा हे-- 
. श्रुतिः “कै शतायुषः पुत्रपौत्रान्‌ इृणीष्व वहून पशून 
ह्तिहिरणयमश्चान । भूमेमेहदायतन इणीषव । स्वयञ्च जीव 
शरदो यावदिच्छसि । एतत्व॒स्थ यदि मन्यसे वरं इणीष्य क्ति 
चिरजीविकाञ्च । महाभूमो नचिकेतस्त्वमेधि कामा खांकाम- 
भाज करोमि। ये ये कामा हुलमा मत्यलोके सर्वान्‌ कामांधरछ- 
न्द्तः प्रथयस्व इमा रामाः सस्था सतृर्य्यान्‌ नें हीरशालम्भनीया 
मनुष्यैः । आमिर्मत्ताभिः परिचारेयस्र नचिकेतो मरए मातुर 
प्राक्षीः ” । (कठोपनि० श्रु० २३, २४) , 
अथ-- यम अपने पुत्र नब्कितासे कहता है, कि सेकडों वर्ष 
जीनेवाले पुत्र पोन्रोंको सांगले, बहुतसे पशुओंको, हाथी घोडोंको, 
रवशको, एथ्वीके बहुत बडे राज्यको मांगले औरं-तू आप भी जितने 
साल तक जीवित रहनेकी इच्छा करता हा जीवित रह । यदि इसके 
` सुभान तुम्हे कुछ और भी मांगना हा तो वर मांगले, घनधान्ययुक्त 
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इन श्रुतियोंसे भी यही सिड होता है, कि स्बैप्रकारके कमीका 
खरूपतः त्याग करदेना ही सेन्यास है । 

, अब इस व्योकके पराडेमे अगवान सागका स्वरूप बतातेहुए 
कहते हैं, कि [ सवेकमफलत्याग प्राहुस्त्यागं विचचाणांः ] 
युडिमान सूच्मदर्शी ज्ञानी सवैमकारके कमोके फलोंको लागदेना ही 
त्याग कहते हैं । अर्थात प्राणी खरूपतः तो किसी कर्मका त्याग न 
करे कसे करता जावे पर उनके फल्लोंसे अनमिस्नेह रहकर सब फलोंको 
भगवतर्मे ही अर्पण करता जावे । सो भगवान पहले ही कह आये 
हं, कि “ यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोसि ददासि यत्‌ ? 

(देखो अ० & श्लो० २७ ) ` 
थथै-- हैं अजुन! जोकुछ तू करता-घरता है सब मेरेभे अपेण 
करता चलाजा | ऐसा करनेसे शुभाशुभ बाधित नहीं करसकते । 
सम्ब्यास और त्याग शब्दमें इतना ही अन्तर हे, कि स्वरूपतः 
फमोके त्याग देने: सन्स्यास कहते हैं और केवल स्वरूपतः काय्य. 
करते हुए फलंकी कामना. नहीं करनेको त्याग कहते हैं । यह सूक्ष्म 
भेद सवै साधारणके मरितिष्कमें प्रवेश नहीं करसकता । इसलिये 
साधारण माणी न संन्यासके. ही. अधिकारी हासकते हैं और न 
त्यागके अधिकारी हासकते हैं । क्योंकि सैन्यासका अधिकारी बही 
राणी है जो बद्मचर्य्ये, गृहस्थ ओर वानप्रस्थ तीनों आश्रसोंके 
यथाथ घमौका पालन करेता:करेता, भासञ्चानके तस्व. तक पहुँच गया 
हे जिसकी साही कामनाएँ निवृत्त हैगगीः हैं जो. पाताल-्लोकसे अह्य- 
लोकतकके सुखोंकोः कूकरके उवान्तके समान. समर रहा है-।' ऐसा 


स्वोक॥ ३ ॥ चीमद्गवङ्गौता . ३३३६ 


महापुरुषोंसे ही काम्यकमोका त्याग होसकता है ओर ऐसा ही महा- 
पुरुष यथार्थमै संन्यासी कहाजासकता है और इसी धमको यथाथ 
सेन्यासधर्म कहसकते हैं | इसीलिये भगवान्‌ थर्जुनके प्रति. कहरहे 
हैं, कि हे धनंजय ! ७ काम्यकमोके स्वरूपत; त्याग करदेनेको तू सन्यास 
जान | ० १ 
शुका--- भगवासके इतना कहनेसे ऐसा वोध होता है, कि, 
नित्य, नैमित्तिक, कास्य, प्रायश्चित्त और निषि जो स्पृतिके मत्‌ 
से पांच प्रकारके, कमे हैं इनमें केवल कास्य कमोका त्याग करदेनाही 
- सैन्यास है भर्थाद संन्यासी केवल काम्यकर्मोका परित्याग करे, शेष जो 
चार कम हैं उनका त्याग न करे । यदि ऐसा है तो संन्यास एक- 
बारगी निरथेक हाजावेगा | क्योंकि नित्य, नैमित्तिक, निषिड और 
घायश्चितत कमौसे तो उसका छुटकारा नहीं हुआ ९ 
समाधान-- नहीं ऐसा मत समको ! इस स्छोकर्म भगवानने 
जो: काम्यकसे कहो है वह शेष चारों कर्सोका सी + उपलक्षण है ॥ 
उपलक्तण उसे कहते हैं जहां एकके कहनेसे अन्यक्ा भी बोध हु 


जैले किसीने कहा, कि हाथमे दही लिने जाते हो तो. कालो « 


क सिज्ञ-मिन्न सतसे नाना प्रकारके कर्मीका वर्धन. ध: ४ श्लोक $७ म 

दिया य है देखदेना । | 
-- उपलक्तणस-- “ एकपदेन तदर्वाल्यपदार्थकथनम्‌. !7' एक पदके 
कहनेसे उपो मकारे अन्‍य, पदार्यीका महण. काना:उपवक्ण कहलाता है । जैसे --- 
+देशाररे मते पत्यो.साथ्वी तत्‌ पादुकाद्रयप ! निवायोरसि, संशुद्धा प्रविशेत्‌ जातेचेद्सम्‌ £ 
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है वह संन्‍्यासका अधिकारी है अर्थात जो मुमुक्ष है वह भगवत. 
आाप्तिनिमित्त कर्मौके फलोंको भगवतमै अपेण- करता रहता है और 
ज्ञानी एकदम कर्मका परित्याग कर देता है । 
इस उलभकाऊ अर्थक परिष्कारे करनेके निमित्त इतना कहना 
भी अति आवश्यक है, कि ब्रह्मच, गृहस्थ और बानमरथ तीन आश्रम 
घाले तो अपना २ विहितकर्म कामनारहित होकर अन्तःकरेणकी शुद्धि 
केलिये करे! प्रमाण श्रु०-“ ॐ तमेतं वेदानुवचनेन त्राह्मणा बिविः - 
द्षिति यैज्ञेन दानेन तपसाऽनाशकेन ” ( दृह० अ०३श्ु० १५४) 
अरथ--- तिस इतनेको ब्राह्मण वेदानुवचर्नोसे, प्रतिशलन कर- 
नेका उपदेश करते हैं अर्थात यहां वेदालुबचन ' वाक्य  बझचाः 
चारीके सब धर्मोका उपलक्षण है । तात्य यह है, कि आचाय्येके 
समीप निवासकर बिद्या उपाजन करना, बझचय्यकी नष्ट करनेवाली 
जो खियोंकी संगति है उसे परित्याग करना, चित्रकी खीको भी आंख 
उठाकर नहीं देखना, मिक्षादिसे अपना पोषण करना इत्यादि जो 
अह्मचारियोंके अनेक धमै हैं अर्थात्‌ वेदानुवचन हैं उनका पालन अन्तः- 
करणकी शुद्धिके निमित्त कामनारहित होकर अह्मचारी करता रहे! 
फिरे यज्ञ, दान इत्यादि जो ग्रंहस्थाश्रमियोके अनेक घमौके उपल- 
क्षण हैं अर्थात अझनिष्टोम, . ज्योतिष्टोम, इष्ट). पत्ते, दत्त इत्यादि 
जो उनके विशेष धर्म हैं तिनका प्रतिपालन गृहस्थ कामना 
रहित होकर किया करे । फिर तप और अनाशक 
*( उपवास >) जो वानप्रस्थके घर्मोके उपलक्षण हैं अर्थात 
मौन, च्छ, चान्द्रायणादि जो उनके कम हैं. उनका प्रतिपालन 


रेश | २॥ मा :- तक 


.« ॐ असो स्वपुत्रमित्रकलत्रवस्ध्वादीश्छिखों यज्ञोपवीत यागे- 
स्वाध्याये च स्वकर्माणि सैन्यस्यायं बह्मारड च हिला कोपीनं 
दरडमाच्छादनं च खशरीरोपभोगार्थाय लोकस्येवोपकारार्थाय च 
पृरिहेत्तञ्ज न सुख्योऽस्ति कोयं मुख्य इति चेदय सुख्यः ” 
( परमहसोपनिषद्‌ १.) 
अर्थ--- .वह ज्ञानवान्‌ अर्थात्‌ संन्यासी अपने पुत्र, मित्र, स्री, 
बांधव, शिखा, यज्ञोपवीत, यज्ञ, वेदपाठ, सकस तथा संपू व्रझाण्ड 
के विषयोंको भी त्याग अपने शरीरेरज्ञानिमित्त औरे ल्लोकोंके उप- 
काराथे कोपीन, दणड और काषरायका ग्रहण करे । परन्तु सन्यासिर्योके 
लिये सो प्रधान नहीं है। फिर प्रधान क्या हे ? तो यह है, कि 
“ॐ न्‌ दर न कमंडलु न शिखां न यज्ञोपवीतं न चाऽच्छादनं 
वरति परमहंसो न शीतं न चोष्णं न सुखं न दुःख न मानाव- 
माने च षेडूमिवज निन्दागईमरसस्दम्भदपेच्छादेषससदुःखक्राम" 
क्रोधलोभमोहहर्षासूयाईकारादींशच हिला खब्रपुः कुणपमिव 
दृश्यते ” ( श्रुतिः २ ) 
अथ--- परमहंस दण्ड, कमशड़लु, शिखा, यज्ञोपवीत, काषायव् 
धारण नहीं करता है। वरु शीत, उष्ण, सुख, दुःख, मान, अपमान छो 
विकार, निन्दा, गवे, मत्सरे, देम, दप, इच्छा, देष, काम, क्रोध, लोभ, 
मोह, हष, असुया, अहंकार इत्यादिको परित्याग कर अपने शरीरको 
सृतकके समान देखता है। मुख्य तात्य यह है, कि जैसे गुतक-शरीर 
कुछ नहीं करता इसी प्रकार परमहंस भी जो सत्र संन्यासियोंमे 
उत्तम संन्यासी हे सर्वकमोसे रहित हाजावे | 
४४७ 


३५४६ ` श्रीमद्भगंवद्गीता [ श्रन्बा० १८ ] 


कहाकरते हैं ( च ) और ( अपरे ) दूसरे जो मीमांसा शाखके विदान्‌ 


हैं वे (यज्ञदानतपःकर्म ) यज्ञ, दान, तप श्रादि कमे ( त्याज्यम्‌) 
त्याग करने योग्य ( न ) नहीं है (इति ) इस प्रकार [ प्राहुः ] 
कहते हैं ॥ ३ ॥ 

भावाथै:--- प्रिय पाठको | हम प्रकरेशमें जो लाग और ग्रह" 
एके झगडे लगेहुए हैं वे उन पुरुषोंके विषय नहीं हें जो आालस्यवश 
किसी मकारके घामिक कमको करते ही नहीं हैं वरु सब छोड छाड 
'सिथ्याचरण, व्यभिचार, मद्यपान, हिसा इत्यादि नाना प्रकारके विष- 
योमें अपना समय बिताते हैं ऐसेका * त्याग ? त्यागके प्रकरणमें 
नहीं ग्रहण किया जासकता । क्योंकि यदि ऐसोंका त्याग भी 
त्याग कहाजावे तो महा अनर्थका कारण होगा फिर तो सम्पूर्ण अझा- 
सडके आलसी और विषयी पुरुष अपनेको त्यागी समझने लगजा- 
बगे अतएव इन नीचबुडिवालोंको छोड जिन पुरुषोंने अपनी अभि: 
रुचि इश्वरकी ओर की है उन्हींके लिये इस प्रकरणमें कर्मे त्याग 
ओर ग्रहण का विषय कथन कियाजाता है । 

अब सकलज्ञानरत्नाकरे यदुकुलकुमुदकलाषर सुरलीमनोहर जगत्सु" 
न्द्र भगवान श्रीकृष्णचन्द्र अजुनके प्रति कहते हैं, कि [ त्याज्ये दोषः 
चदित्येके कर्म प्राहुमेनीषिणः ] बहुतेर बुडिविशारद सुच्मदर्शी 
विवेकी जत ऐसा कहते हैं, कि दोषयुक्त जितने कम हैं सब त्याग करने- 
योग्य हैं। इन कहेनेत्रालोमें दो प्रकार दृष्टिवाले हैं एक सामान्य और दूसरे 
साख्य । सामान्य दृष्टिवालोंका तो यह तातपय्ये है, कि यहां ' दोषवत्‌ ' 
शब्दसे निन्दित कमौका ग्रहण समझना चाहिये इसलिये जितने 


श्लो ॥ ९१. श्रीमङ्गवद्धीता ६५४३ 


समकते २ जो उस परब्रह्म सञ्चिदानन्द थानन्द्घनमें पहुंच जानेका 
अधिकारी हैरहा है वरु ऐसा कहना चाहिये, कि वह स्वथ सचि 
दानन्दरूप ही होरहा है पर जो प्राणी अपनी बुडिकी न्यूनताके 
कारण कामनाओंकें छोडनेमें असमर्थ है और कर्माके बन्धनसे जकडां 
हुआ है प्रकृतिने जिसकी जान अभीतक नहीं छोडी हे चुप बैठने 
नहीं देती जसा, कि भगवान पहले कहयाये हैं, कि “ नहि कश्चित्‌ 
` क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकसेकत्‌ । कार्य्यते द्वावशः कम सवैः प्रकृतिः 
ज्ञगुणेः ( अ० ३ श्लो० ५ ) अर्थात एक क्षण भी कोई साधाएंणे 
प्राणी बिना कर्म किये बैढ नहीं सकता क्योंकि प्रतिके तीनों गुणोंके 
वशीभूत होनेसे कुछ न कुछ कम करना ही पडता हे । 
कहनेका मुख्य तात्य यह है, कि इन साघारंण कम करनेवॉ- 
खोंमें मी जिनको कुछ सत्संग लाभ हुआ हे बे तो फलकी कामनासे 
रहित होकर कमीका सम्पादन करते हैं थोर जो एकत्रारगी अल्यबुद्धि 
हैं वे फलोंकी प्रातिनिभित्त कमे करते रहते हैं। इसलिये यह त्योग भी 
उन्हीं लोगोंकेलिये हें जिनकी सेसतिबाधाओंङी निवृत्ति हागयी है ओर 
भगवन्वरणारविन्दोंके पवित्र रजकख्‌की अभिलाष करैरहे हैं । इसी 
कारण अपने सब कमौके फलोंको भगवानूमें अर्पण करंदेते हें । 
विचारशील प्राणी विचारकी इष्टिसे अम्रेशय संम जावेगे, 
कि आति, भर्थाथी, जिज्ञासु और ज्ञानी चार प्रकारके जीव हैं जिनका 
चशन भगवानने “ चंतुविधा भजन्ते' ” ( थS ७ श्लो० 
१६ ) में किया है । इन घारोमें आते ओर अर्थोथी तो न॑ सेन्यासके 
“अधिकारी होसकते हैं और च स्यागके दे।सकते हूँ पर तीसग जो जिज्ञासु 


३५४८ शरीमंद्धगवद्वीता ` [ श्रव्या १५] 


कृमयोगवाला सांख्ययोगवालोका अवुगामी हे इसलिये सांख्ययोग 
वाले जहां पहुँचेंगे वहां ही कमैयोगत्राला भी पहुँचेगा अर्थात जहां 
सन्न्यासी पहुँचेगा वहां ही त्यागी भी पहुंचेगा । तास्थ यह है, कि 
स्वरूपतः त्याग करनेवालेके पीछे पीछे फलतः त्याग करेनेवाला भी पहुँ- 


श्वेगा । सम्भव है, कि एवं प्रकार आत्मपद मात हाजानेके पश्चात्‌ . ` 


कमका बन्धन एकदम छूट ही जावे । 
इस श्लोकके पूर्वाडमे तो भगधानने दोनों प्रकारके त्यागका 


वणान किया जहां सांख्यवादियोंका मत प्रधान रखा । अब भग" 
धान मीमांसावालोंका सिदान्त कहते हुए अर्जुनके प्रति थो बन 
करते हैं, कि [ यज्ञदान तपः कर्म न त्याज्यमिति चापरे ] 
अर्थात ( अपरे ) जो मीमांसाशाखवाले विद्वान्‌ कर्मको ही प्रधान 
जानते हैं वे यों कहते हैं, कि यज्ञ, दान, तपादि कमांका त्याग तो 
कभी भी करेना नहीं चाहिये क्योंकि इस संसारे धिकांश प्राणी ऐसी 
घुडिवाले हैं, कि यदि उनकी बुडिका छेदन करदियाजावे तो न 
वे इघरके रहेंगे और न उघरेके रहेंगे इसीलिये भगवानने पहले ही 
कहा है, कि “ न बुद्धिमेदंजनयेवज्ञानां कर्मतगिनास ” 
( ० ३ छो० २६ ) अर्थात अज्ञानी कर्मसंगियोंको कम करेते 
हुए प्रा-बुडिका भेद नहीं बताना चाहिये क्योंकि उनकी बुडि 
यथाथ तत्व समभनेको समथ नहीं है और ऐसे अज्ञानियोंसे यह' 
संसार-मशड़ल भराहुआ है सहसोमें कोई एक सुक्त्मबुडिवाला हाता 
है जो प्रमतत्तकी ओर जानेकी इच्छा करता है और उसको जानता 
है । सो भगवान भी पहले कह्थाये हैं, कि“ मनुष्याणां सहखेंषु 


छोकृ॥३॥ श्रीमद्धभवद्दीता ३५४४५ 


वे अन्तःकरणकी शुद्धि निमित्त करते रहं । अर्थात्‌ प्राणी 
तीन आश्रम तक तो किसी भी कमका त्याग न करे वरु सब कमोकां 
सम्पादन करताहुआ अस्तःकरणकी शुद्धि निमित्त उनके फलोंका परि « 
त्याग करता रहे। 

- मेरे प्रिय पाठकोंमें जो पाठक इस गीताशास्त्रके पिछले १७ 
अध्यायोंको अ्रद्धपूतरिक स्थिर-चित्त होकर पढेंगे और बिचार तों 
उनको संन्यास और त्यागके सूक्ष्म भेदका बोध अवश्य होजावेगा । 
इसलिये यहाँ संक्षेपत: वशन किया गया ॥ २ ॥ 

इन कमोके विषय भिन्न-भिन्न विछानोंकीक्या सम्मति हे! सो 
भगवान अगले छोकमें वशून करते हैं--- 
सृ०-- त्याज्य दोषवदित्येके कमे प्राहुमेनीषिणः । 

यज्ञदानतपःकर्म न त्याज्यमिति चाउपरे ॥ ३ ॥ ` 

पदच्छेद:-- एके ( केचन। सांख्यतत्त्वरशिनः ) मनीषिणः 
( मनोनिग्रहसमर्थाः | पणिडताः ) दोषवत्‌ ( शुमाशुमबन्धनहेतुत्वा- 
डिंसादिदोषलादा दुछ्म ) कमे,( कार्य्य ) त्याञ्यम ( त्यक्तव्यम्‌ । 
हातव्यम्‌ ) इति ( एवम ) प्राहु: ( कथयन्ति ) च ( तथा) अपरे 
( अन्ये । मीमांसकाः ) यज्ञदानतपःकर्म ( वेदाविहितयागदानतपस्यादि 
कायम ) न ( नैव ) त्याज्यम्‌ ( हेयम्‌ ) इति ( एवम्विधम्‌ ) 
[ प्राहुः ]॥ ३॥ 

पदार्थ:-- ( एके ) कितनेक ( सनीषिशः ) साख्यतत्वदर्शी 
बिहान ( दोषवत्‌ ) शुभाशुभ बन्धन तथा हिसादि दोषोंसे युक्त 
(कमे ) कम ( त्याञ्यम ) त्याज्य है (इति ) इस प्रकार ( प्राहुः ) 


३५५० श्रीमङ्कावंद्रीता . [ अध्या० १८] 


बेंगे जहां जाकर उनको शान्ति प्राप्त होगी | इस अरुन्घतीदशनन्या- 
यसे सकामकर्मवाल्लोंको आत्मज्ञान तक पहुँचादेना मीमांसा श्रवा” 
ज्ञोने दृढ कररखा हे इसलिये उनकी आज्ञा यह है, कि यज्ञ, दान, 
तप इत्यादि कर्मोका कमी भी परित्याग न करे इसलिये बार २ कहा है, कि 
खर्गकी कामनासे वा पुत्र इत्यादिकी कामनासे दश, पौर्णमास, अश्िष्टाम, 
ज्योतिष्टोम, वाजपेय इत्यादि कसौका सम्पादन करता रहे | 


दूमरी बात यह है, कि नाना प्रकारके मल जैसे साबुनसे घोदिये 
ज्ञाते हैं अथवा विषके छुडानेके निमित्त औषधि विष ही द्वारा होती 
है इसी प्रकार अशुभ कर्मोके दुःखसे छुडामेकेलिये शुभ कर्माका 
सम्पादन करना थति ही. आवश्यक, हे । अतएव जो प्राणी अनेक 
जन्मोकि दुष्कर्मोश घेरा जाकर इस जस्ममै नाना प्रकारके दुःखोंको 
... भेलस्हा है उसे सुखी करनेकेलिय तो प्रायश्चित्त कसोका सम्पादन 
` करना ही अत्यावश्‍यक हे । इसलिये मीमांसावालोंने कमे करना ही 
प्रधान मानरखा दे अर्थात्‌ अपने दुःखकी अत्यन्त निन्नत्तिकेलिये 
पुरुषाथका क्रेनाआवश्यक समभा है । प्रसाण- “ अथ त्रिविधदुःखा- 
त्पन्तनिवक्तिरत्यन्तपुरषार्थ; ” ( सांख्यद्शन सूत्र १ ) 


NN 


अथे- आध्यात्मिक, याधिमौतिक और आधिदैविक तीनों प्रकार 
स्के दुखोंकी निवृत्त. ही अत्यन्त पुरुषार्थे है अर्थात्‌ अत्यन्त पुरुषार्थसे. 
दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्तिः होजाती हे । तहां इनकीः निबृत्तिकेलिय- 
पहले प्रायश्चित्त कर्मोका सम्पादन, फिर सुखकी प्राप्तेकेलिय सकाम- 
कर्मोका सम्पादन, पश्चात्‌ अन्त:करणकी शुदिकेलियेनिष्काम कर्मोका 


शो,  ॥ ३ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३४१० 
ESR SEE Ft SR OHI NE HE 
निन्दित वा कुत्सित कमे हैं उनका परित्याग करेना ही आणि 
योंकेलिये कल्याणकारक है । पर जो सांख्यदरशनके वेत्ता हैं उनका 
तात्पर्य यह द्वे, कि जितने कर्म हुँ सब शुभाशुभके दंघनमें डालने- 

वाले हैं इसलिये दोषबतू कहेगये हैं चाहे वे शुभ हों वा अशुभ हों । 

इसी कारण सब कर्मोका स्वरूपत; फल्लमात्रसे त्याग कर देना ही; 
उचित है । क्योंकि सब कर्मोका तासथै केवल अन्तःकरणकी शुद्धिसेः 
है सो शुद्धि जिसे प्राप्त नहीं हे वह तो कर्मयोग अर्थात फल्लोंका 
खाग करताहुआ कर्मोका सम्पादन करता रहे। जिसे कर्मयोगके नामसे: 
भी पुकारते हैं थोर जिसे अस्तःकरणकी शुद्धि प्राप्त होगयी है. 
अर्थात्‌ जितके अन्तःकरेणपर किसी प्रकारका मल वा विक्षेप वाः 
आवरण नहीं हे बह केवल ज्ञानका अवलम्बन करके कर्मोंका खरू- 
पतः भी त्याग करदेवे तो कोई हानि नहीं । इसीलिये भगवाननेः 
पहले भी कहा है, कि “ सांख्ययोगो एथग्वालाः''*' ” ( देखोः 
अ० ५ श्लो० ४) अर्थात्‌ वालकोंके समान जिनकी बुद्धि है वे ही 
सांख्य. 'यौर योगको भिन्न २ कहते हैं नहीं तो “ यत्‌ सांख्यैः प्राप्यतः 
स्थानं. तद्योगेरपि गस्यते ” ( थ० ५ श्लो० ५ ) जो फलः 
सांख्यसे प्रान्न. हाता हे वही कर्मयोगसे भी दाता हे इसलिये जो! 
घुडिसान सांख्य और योगको, एक देखता है वही. यथार्थ देखने 
वालाः है | 

मुख्य तालये यह हैं, कि दोनों एक .ही मागैपर चले जारेहे हैं; 
केबल आगे पीछेंका थाडासा- अन्तर हे । सांख्ययोगवालेः दो चार' हाथः 
आगे, हैं और केम. योगवाले. दोचार हाथ. पीछे चलेंआरहे हैं. अर्थात 


११५३ शरीमङ्गगवद्टीता ` [ अध्या० १८ ] 


मुख्य तार्य यह है, कि कर्मासक्तपुरुष. मीमांसाकी आज्ञा- 
.नुसार कमौका त्याग कमी न करे वरु सम्पादन क्तो जावे ॥ ३ ॥ | 

अब भगवान इस विष्यमं अपना सिडान्त अगले 'छोक हारा 
कहते है-- 


सृ निश्चयं शृणु मे तत्र त्यागे भरतसत्तम !। 
त्यागो हि पुरुषव्याघ्र त्रिविधः संप्रकीतितेः॥ ४ 


पदच्छेद भरतसत्तम ! ( भरतकुलातिशोभन | ) तत्र 
( त्वया प्रष्टेकर्माधिकारिकर्तंके रंन्यासत्यागशब्दाभ्यां प्रतिपादिते ) 
त्यागे ( फलाभिसंधिपूर्वककर्मत्यागे ) मे ( मम ) निश्चयम्‌ 
{ सिडान्तवचनम्‌ ) शुरु ( आकर्णय ) पुरुषव्याघ्र ! ( पुरुषशा- 
चूल । व्यात्रपाद ) हि ( यतः ). त्यागः, त्रिविधः ( सत्वराजसा- 
दिमेदेन त्रिप्रकारः ) संप्रकीतिसः ( कथितः ) ॥ ४॥ 

पदाथ: (भरतसत्तम ! ) हे भरतकुलको सुशोभित करेने ' 
वाला अजुन | ( तत्र ) तिस ( त्यागे ) केमैत्यागके प्रति (मे) 
मेरे ( निश्चयम्‌ ) सिद्धान्त वचनको ( शशु ) सुन ( पुरुष- 
व्याध ! ) हे पुरुषशादूल ! ( हि ) क्योंकि ( त्यागः ) सो त्याग 
( त्रिविधः ) तीन प्रकारका ( सस्प्रकीत्तितः ) कहागया हैं ॥ ४॥ , 

. भावार्थः- अए्णाब्जनेत्रधारी त्रितापहारी. जगतहितकारी ` 
भगवान श्रीकृष्णचन्द्रने इस गीताके अध्याय ४ श्लोक १७सें अर्जुन 
के ्तियों कहा है, कि “ गहना कसेणो गतिः ? कर्म की गति बहुत 
हो दुविक्षय और कठिन है बडे-बडे विड्ानोंने इस. उलकाऊ विषयमे 


श्लोक ॥ ३॥ ` आ्रीमद्भगवद्दीता ' - ३४९ 


करिचित यतति सिडये ” ( थ० ७ स्होक ३ ) इसलिये मीमांसा 
बालोंने, ऐशा विचार किया है, कि अधिकांश मनुष्य इस संसारेमें 
कामासक्त हैं | यदि उनकी कामनाकी पूर्ति हो तो वे किसी कम 
की इच्छा ही नहीं करेंगे जब उनको घन, सम्पत्ति, पुत्र, पोल. 
स्वर्ग इत्यादिके सुखोंका लालच दिखलाया जाता है तभी वे कम 
करनेकी जग पडते हैं और. सकाम कमौका सम्पादन करेने लगजाते - 
हैं। इसलिये मीमांसा वालोंने यही विचार दृढ रखा है, कि सकाम 
मराणियोके लिये कर्मका लागना उत्तम नहीं है और कहा है, कि 
“ खगकामो यजेत ? रवर्गप्राप्तिकी इच्छासे यागादि कमौका सम्पादन 
करें । वरु यहां तक कहागया है, कि जो लोग ज्ञानी मी हैं और 
कमसे उनको कुछ तात्य नहीं है वे भी लोकसंग्रहके लिये कमे 
किया करें क्योंकि उनकी देखा-देखी अज्ञानियोके हृदयमें कसे करेनेकी 
श्रद्धा उपज आवे तो संभव है, कि अश्न्धतीदर्शनन्याय से धीरे २ 
यथार्थ कर्मसागके तत्रको पहुंच जावें अर्थात्‌ कमौका सम्पादन 
करते-करते संसृति-सुखोंको भोगतेहुए स्वगसुखोका आनन्द लेतेहुए 
किसी न किसी समय उनको इन सुखोंसे उपराम हो ही जावेगा । 
क्योंकि जब सहसों बार कृपयन्त्रघटिकान्यायले सृसलोकसे स्वभे फिर स्वरसे 
मृत्युलोक बारंबार आरते-जावेंगे ओर बार बार मातृगमेमें प्रवेश करेंगे 
तो अवश्य किसी न किसी दिन उनको इन सुखोंसे उपराम हो झी. 
जावेगा । 

मुख्य तात्पय्ये यह है, कि पहले सकाम कर्म फिर . सकामसे. 


निष्काम कम फिर निष्कामसे कमेरहित. हो सन्यासके अधिकारी होजा-: 
४४८ 


३५९५४ श्रीम&गवदीता . - [/अध्याय १६..] 


अभियोगका न्याय नीचली श्रेणीके न्यायकर्ता भिन्न-भिन्न मकारसे 
करते जाते हैं और राजनीति. ग्रन्थकी भिन्न-भिन्न धाराओंका सिद्धान्त 
अपने न्यायमै लिखकर न्याय करते हैं पर उस न्यायसे जब्र अभियो* 
गवाले वादीप्रतिवादियोको सन्तोष प्राप्त नहीं हाता है तो अन्ततो गला 
यालमिंट ( £०००४ ). न्याय करदेता है । इसी प्रकार हे अर्जुन | 
तू मुझे पारलौकिक पालमिंटका न्यायकर्त समझकर मेरे सिद्धान्त 
वचनको सुन] और किसी प्रकारका संशय न करके उन्हीं बचनोंपर 
अपना दृढ निश्चय करले ! क्योंकि विडानोंमे जो विकल्प देखाजाता 
है उसका मुख्य कारण यही है, कि [ त्यागो हि पुरुषः 
व्याघ्र त्रिविधः संप्रकीत्तितः ] हे पुरुषशाईल ! लाग तीन 
प्रकारका कहागया हे | सात्विक, सजस और तामस । प्रकृतिके इन 'ही 
तीन गुणोंके. डाग कम करनेवालोंके अन्तःकरण तीन प्रकारे 
बनेहुए हैं इसी कारण तीन प्रकारके त्याग निश्चय कियेगये हैं यही 
अटल सिडान्त है । इन तीनों गुणोंके प्रभावको यदि कोई साधक 
वा विद्याद अपने अन्तःकरेणसे निकालकरे दूर फेंका चाहे तो 
नहीं . हासकता क्योंकि प्रकृति बलवती हे।नेसे उसके तीमों गुण भी 
घलवान्‌ हें जो अपना प्रभाव अन्तःकरणण्र . डालेहुए हैं अतएव 
केस भी पुरुष विद्वान क्यों न हा अम्तःकरणसे अपने स्वमावको 
शीघ्र दूर नहीं करसकता । न 

प्रिय पाठको | यह अठारहवां अध्याय इस गीताशास्रंकां उपः 
सँहार अध्याय है इसलिये पिछले १७ अध्यार्घोम जो . विषय अन्त 
गम्भीर हेनेके- कारण ऊज्ञनकाऊ रहगये हैं और जिनमें - पठदोंकी 


'श्तफ ते ३ ॥ शरीमद्गगवङ्गती ` ` ६३ 


सम्पादन, फिर आत्मक्षानप्राप्ति होजानेसे कम्मेका त्याग थे सब पुरु” 
वार्थ ही के नामसे पुकरे जाते हैं जो थरत्धतीदर्शनन्यायसे एक दूसरेके पश्चात 
प्राप्त होतेजाते हैं । 

पर सीमांसावालोने सबैसाधारण संसारीपुरुषोकेलिये प्रायश्रित्त औरें 
सकाम कमो सम्पादन करना कथन करेडिया है तत्पश्चात रांख्य> 
बालोंने निष्कम कमचा सम्पादन ओर वेदान्तवालोंने आत्मज्ञान 
आप्त हेनेसे * स्वरूपत; ? कमका त्याग कथन किया है । मोमांसा 
वालोंने तो कर्मासक्तपुरुषकिलिये कमका त्याग न कथन करके कर्म 
रेणे करनेके लिये यों उपदेश किया जैसा, कि यह श्रुति कहती 
है। श्रु०- “ ॐ अथ यदि ते कर्भविचिकिंत्सा वा वृक्तिविचिः 
कित्सा वा स्यात । ये तत्र आश्नणाः सम्मशिनः उक्ता चायुक्ता 
अलूक्षा प्मकामाः स्थुः यथा ते वर्तेरच्‌ तथा हद चेत्तेथाः । ? 

( तैत्ति० वल्ली १ अंनु० ११ श्रु ३, ४ } 

अथ हे सौम्य | यदि तुमे अपने वर्ण घा राश्रके कर्म वा 
धृत्तिके सपादन करनेमें किसी प्रकारका संशयं उन्न होआवे तो तूं 
, उन ब्राहमणोके समीप जो जो युक्‍त हैं वा आयुक्त हैं तथा अकू! 
धुंडियाले हैं चर्थात जिनकी घुडिं सम्यक्‌ है आसकते नहीं हैं हं 
. देखे, कि वे कर्मोक्रा सम्धादन कैसे करते हैं ? फिर जैसे थे कोकां 
सम्पादन करते हैं ऐसे तू भी कियाकर । 

भगवानने सी इसीके विषय कहा है, कि “ यद्यदाचरेतिं 
अठरतत्तदेवेतरो जनाः ” ( अ० ३,छो २१) जैसे-जैसे श्रे्जनं 
आचरण करते हेंउनकी देखादेखी : इतर जन भी करते हैं। : 


३५१३ श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्या १६ } 


१, विशेषणाभाव-- उसे कहते हैं. जहां विशेष्य तो ह 
पर विशेषणका अमाव हो 3 जैसे किसी स्थानमै बहुतसे मअपी 
एकत्र हों ओर मद्य न हो तो वहां मयपान~कमेक . त्याग. समझा 
जावेगा इसको विशेषणाभावत्याग कहते हैं । 

२. विशेष्याभाव- विशेषण तो हो पर विशेष्यका अभाव हा । 
ज्ञते म्यके घडेके घडे रखे हों पर पीनेवाला कोई नहीं हें तो भी 
. मद्यपान कर्मका त्याग समका जावेगा इसको विशेष्याभाव त्याग 
कहते हैँ । 

३. उभयाभाव-- जहां विशेषण शौर विशेष्य दोनोंका अभाव 
हा जैसे न मय ही है और न कोई मद्यपी हे तो वहां भी म्य 
पानकमै नहीं है इसलिये उसको उभयाभावत्याग कहते हैं । 

इसी प्रकार जो यह कहागया, कि “ स्वशकामो यजेत  खरगकी 
कामनासे यज्ञ करे तहां खगकी कामना न हो पर यज्ञ करनेवाला 
थञ्चका सम्पादन करे उस कर्मको भगवतूमें 'यपेण करदे तो ऐसे 
कमको विशषणाभावत्याम बोलेंगे । इसीको सात्विक लाग भी 
कहते हैं । फिर यज्ञकी कामना तो हृदयमे हा पर यज्ञशाला और 
थज्ञकी सामग्रियोंके उपस्थित रहते भी जो व्यक्ति संसारी विषयोमें 
कैसे रहनेके कारण अथवा राजकाजम उलके रहनेके कारेण अथवा 
मुखतावश यज्ञका सम्पादन न करसके तो इमे विशेष्याभाव 
ब्याग केहते हैं सो दो प्रकारका है राजस और तामस-- - 

जहां कम करनेवाला छेश, परिश्रम औरे दुःख जानकर कमे 
करनेमे प्रवृत्त न हा और छोडदेवे उसे राजसत्याग कहते हैं । जहां 


शोक ॥ ४॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ३१५३ 


पडकर एक दूसरेके प्रतिकूल नाना अकारके सिद्धान्तोंको कंथन कर- 
दिया है परे वे सब पक्तपातके दोषसे मिश्रित होनेकै कारण सच्चे और 
यथार्थ सिडान्त नहीं कहे जासकते । क्योंकि जो वचन पक्तपात॑ 
रहित निर्मल और निर्दोष हाता है वही यथार्थ ग्रहण करनेके योग्य 
है । इसीलिये यहां इस अध्यायके पूर्वश्छोकमें सांख्य वा मीमांसाके 
बिडानेकि वचन कथन कियेगये हैं जहां किसीने कमोका याग और 
किसीने कर्मोका ग्रहण उपदेश किया है। इससे गीताके प्रिय पाठक 
गण नाना प्रकारकी शकाओंके सागरमें डूबजाते हैं फिर उनको यह 
सुधि नहीं रेहती, कि में किस सिद्धान्तके ग्रहण करनेके योग्य हूँ । 
यदि कोई सर्वज्ञ दावे तो अवश्य इस उलकाऊ सिद्धान्तको परिष्कार 
करडाले सो सर्वज्ञ आज तक कोई न हुआ, न है और न होगा । 
यदि है तो वही सञिदानन्द आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र है | 
इसीलिये भगवान इस 'छोकमें कहते हैं, कि [ निश्चय शुशु मे 
तत्र त्यागे भरतसत्तम !] हे मरेतकुलको इस संसारमें विख्यात 


और सुशोभित करनेवाला अजुन ! अब तू इस कर्मत्यागके विषय 
मेरा सिद्धान्त वचन सुन | क्योंकि किसी विानने तो दोषयुक्त 


शर्थात्‌ निषिडः कर्मोका त्याग, किसीने क्ममात्रकों बन्धनका कारेण 
बतलाकर एकवारगी त्याग कर्देनेकी सम्मति दी है और किसीने 
कर्मोंका झ़ाग अनुचित बताया है इसलिये मेरा सिद्धान्त जो. इश्व” 
रीय सिदान्त है वही इस झगडे और बखेडेका न्याय करदेगा ॥ 
क्योंकि इस संसारमै जो भिन्न-भिन्न राज्य है अथवा किसी चक्रवर्ती 
का राज्य है उसमें भी यही. नियम देखाजाता हैं, कि किसी पकारके 


३५४८ औमङ्गयवद्गीता [ भ्रव्याय १८ | 


तपः ( मौनक्रुष्ङ्वान्द्रायणादिव्रतक्लेशजनर्क कमै ) मनीषिणाम 
€ मनोनिग्रहशीलानाम | विदुषाम्‌ । वशेन्द्रियचित्तानाम । विपश्चिता } 
घावनानि ( शोधनानि । शुद्धिकराणि ) एव ॥ ४ ॥ 


घदार्थ:--- [ हे अजुन ! ] ( यज्ञदानतपःकर्म ) यज्ञ, 
दान आरे तप रूप कसै ( न) नहीं ( त्याज्यम ) त्याग. करने 
योग्य हैं ( तत्‌ ) किन्तु वे कमे ( काययम ) करने योग्य (एव ) 
निश्चय करके हे ( च ) क्योंकि ( यज्ञः ) यज्ञ ( दानम्‌ ) दान 
( तपः > तपस्या ये तीनों कम ( मनीषिणाम्‌ ) फलकी इच्छासे 
रहित विडार्नोको (पावनानि ) पवित्र करनेवाले (एव) ही हे ॥ ४ 


भावार्थ;--- यहो सकलसुखअयन राजीवनएन भगवान छुष्णूचन्द 
अपनेमधुर-वचनोसे अजुनके प्रति विशेषणाभाव अर्थात सात्विक त्यागको 
वक्रगति दारा ( 7४०००४७५ ) समाते हुए कहते हैं, कि. 
[ येज्ञदानतपःकर्स न त्याज्यं ® कार्यमेव तत] यज, 
दान और तप ये तीनों कम खागने योग्य नहीं. हैं करने योग्य हैं अर्थात्‌ 
हे अजुन ! इन कमोका स्वरूपत: त्याग नहीं करना चाहिये । क्योंकि 
अन्तःकरणकी शुद्धि चाहनेवाले प्राशियोंको इन कमौका त्याग. करना 
उचित नहीं है । यदि इन कमौका वे अन्तःकरणकी शुद्धि प्राप्त होनेके 
पहले ही त्याग करेदेंगे तो उनका अन्तःकरण अष्ट होते-होते अधिक 


क्र यहाँ काय, शब्दका अर्थ यही है, कि जो दर्म करने योग्य है अर्थात्‌ ति 
छोर स्मूविसे. विहित किया हुआ है अविहित विधिद्व वा ढोषवत नहीं है । 


हीर॥:४॥- श्रीमद्भगवद्गीता ` ३१३५ 


शकाए पूणप्रकार . निवृत्त नहीं हुई हैं उनको भगवान अब इस 
अन्तिम अध्यायको उपसंहार जानकर इसीमे सम्पूण उल्लकांऊ विषयों 
को खच्छ कर दिखला रहे हैं । 
` पहले कहचुके हैं, कि कमेकी गति अत्यन्त दुविज्ञय है यद्यपिं 
४ वें अध्यायमे कम, विकमै और अकस इत्यादिका वणन करतेहुए, 
विशेषरीतिसे इस विषयका वर्णन कियागया है तथा अन्य अध्यायाँ 
में भी ठैर-ठौरपर केकी वार्ताएं छेडदीगयी हैं तथापि इन सब 
. स्थानोंके पढनेसे भी जो बातें समझमे नहीं यायी उन्हींक्रे विषय 
भगवान इस शछोकमें कहरहे हैं। इस शलोकम ४ त्रिविधः संप्रकी- 
सितः ” कहनेसे पाठकोंको तो यही बोध होगा, कि सात्विक, राजस 
और तामस इन ही तीब प्रकारके गुणोंसे भगवानका तात है पर 
सच पूछो तो इतना ही नहीं वरु इसके अन्तत गूढ आशय घुसा 
हुआ है। 
अजुनने जो इस अध्यायके प्रथम ःछोकमें सन्न्यास र त्याग: 
का भेद पूछा है -तहां यह कहा जाचुका है, कि इन दोनों शब्दाम 
बहुत खल्प अन्तर हे इसलिये भगवावकी ग्रमिलाषा यद है, कि; 
अज्जुनको पूर्णप्रकार त्यागका विषय समका देवे. । अतएव. यहां 
४ श्रिविश्नः संप्रकीतितः ” कहनेसे भगवानका टालये विशेष्याः 
भाव त्यागसे है जो तीन प्रकारका ह। | 
€ १) विशेषणामाव, ( २ ) विशेष्यामाब्‌ और (३) उभयाः 
भाव | 


रई श्रीमद्धगंचद्धीता `` [ अध्याय १८ ] 


मु०--- एतान्यपि तु कर्माखि संगं त्यक्वा फलानि घ । 
कर्तठयानीति भे पार्थं निश्चितं मतघ्टत्तमम्र ॥ ६ 


पद॒च्छेद:--- पार्थ ! ( है एथापुवाजुन | ) तु ( पुनः ) 
एतानि ( पूर्वोक्तानि यज्ञादीनि ) कर्माणि ( श्रुतिस्मृतिप्रतिपादिं 
तानि ) अपि ( निश्चयेन ) संगभ्‌ ( आसत्ति । कर्तुलामिमानम ) 
च (तथा) फलानि (तेषां फलानि स्वर्गादीनि ) त्यक्त्वा ( विहाय) 
कत्तव्यानि ( अनुष्ठातव्यानि । आंचरणीयानि ) इति ( एतत्‌ ) 
से ( मम वासुदेवस्य ) निश्चितम्‌ ( निर्धारितम्‌ ) उत्तमम्‌ 
( श्रेष्ठम्‌ ) मतम ( सम्मतम्‌ । अभिप्रायः ) ॥ ६॥ 

पदार्थ:-- ( पार्थ ! ) हे एथापुत्र अजुन ] (तु) फिर 
सच तो यह है, कि ( एतानि ) ये पूर्वोक्त यज्ञ, दान इत्यादि कमे 
( अपि ) भी ( संगम ) कतूत्वामिमान ( च ) तथा (फलानि) 
खर्गादि फलोंको ( त्यक्तवा ) छोडकर ( कतेव्यानि ) करने योग्य 
हुँ ( इति ) ऐसा ( से ) भुक परमेश्वर वासुदेत्रका ( निश्चितम) 
निश्चित ( उत्तमसू ) श्रेष्ठ ( सतम्‌) सम्मत वा अभिप्राय है॥ ६॥ 


_ भावार्थ; अब सवेदुःखमोचन अरुशाब्जलोचन श्रीधान 
नदेकन्द कृष्णचन्द्र कहते हैं, कि एताव्यपि तु कर्माणि संगं 
त्यक्खा फलानि च। कत्तव्यानि ] इन कमोको भी इनके संग. 
आर कलको छोड सम्पादन करना चाहिये अर्थात स्वरूपतः तो कमे 
करेना चाहिये पर स्वर्गादि किसी प्रकारँक सी फलकी इच्छा छोड 
देना चाहिये कलकेलिये इनका संग नहीं करना चाहिये | 


श्लोक ॥ २ ॥ शीमक्ावहीती ३५५७. 


० ००० 


वेद्वचर्नोम भ्रान्ति वा भमाद होने तथा आल्सी होनेके कारण 
कर्मका त्याग करदेवे उसे तामसत्याग कहते हैं। 

जहां विशेषण और विशेष्य दोनोंके अभावसे कसेका त्याग हो 
उसे उभयाभाव त्याग कहते हैं अर्थात न तो यज्ञ करनेव्रालेको 
र्रीमै ही विश्वास हो स्वगेको ही मिथ्या समझता हो इसलिये स्की. 
की कामना न हो और न यज्ञुके उपकरण उसके पास हों और न 
स्वयं कुछ करनेकी श्रद्धा हा इसीको उभयाभाव त्याग कहते हुँ 
इसके सी दो भेद्‌ समभने चाहिये | एक तो नास्तिकब्ुुडिसे त्याग और 
दूसरा अन्त;करणु शुद्ध होनेके कारण ्रातज्ञानबुद्धिसे कोका 
त्याग । , 

थहां भगवानका तात्पय्ये केवल ब्रिशेषणाभाव अर्थात सालिक 
त्यागसे है अन्य किसी त्यागसे नहीं अर्थात निष्काम होकर सम्पा" ' 
दन करतेजाना फज्ञकी अमिसन्थि न रखना जिसे स्पष्ट रूपसे अगले 
स्छोकमें कहते हैं ॥ ४ ॥ 


मृ०-- यज्ञदानतपःकर्म न त्याज्यं कार्यमेव तेत । 
यज्ञो दान तपश्चैव पावनानि सनीषिशास ॥ ४ 


पदच्छेदः-- यज्ञदानतपःकर्म ( यज्ञो दाने तप इत्येतत्त्र" 
विध कमै ) न ( नैव ) त्याज़्यघ ( सक्तब्यम्‌ । द्वातब्यम्‌ ) तत्‌ 
.( यज्ञादि त्रिविध कमै ) कार्य्यसू ( कतेश्यम । विघातव्यस । अनु- 
हेयम्‌ । ब्रिधिपू्वेकमाचरेणीयम्‌ ) एव ( निश्चयेन ) च ( यतः ) 


यञ्चः ( वेद्विहितो यागः ) दानम ( देशकांलपात्रविचारेणोत्सगे: ) 
8४६ र 


१५६२ ` श्रीमद्ठगवद्वीता ! ध्या १८] 


शंका-- यदि कोई प्राणी 'यागर्म हाथ डाले रे अपने मन 
में ऐसा निश्चय करडाले, कि मैं हाथ जलनेकी इच्छा नहीं करता 
अर्थात हाथ जलनेकी कामनासे रहित होकर गमे हाथ डालता 
हुं तो क्या हाथ डालनेवालेका हाथ नहीं जलेगा ? तास यह 
है, कि इच्छा सहित करो चाहे इच्छा रेडित केरे कर्म तो अपना 
फल देवेहीगा फिर ऐसा कब होसकता है, कि पाणी कामनारहित 
होकरे कम करे और वह कामना उसे न वांधे ? 
समाधान- इसी प्रकारकी शकाओंके निवारणाथे भगवानने 
पिछले शछोकमें “ कार्यम्‌ ? शब्दका प्रयोग किया है अर्थात्‌ जो 
करम करेने योग्य हैं उन्हीं कमौको करेना चाहिये । आगमें हाथ 
डालना अथवा पहाड़से कूदना वा अथाह जलमें डूबजाना, शख्त्रोंते 
हाथ पांव काटलेना इत्यादि कार्य कमै नहीं हैं इसलिये तुम्हारी शंका 
इस स्थानमें नहीं बनती । सो भगवान पहले भी कह्याये हैं, कि 
“अनाश्चितः कर्मफलं कार्य कमे करोति यः ? ( अ० ६श्लो० १ ) 
र शका मतकरो ! 
शैका--- यदि ऐसा हे तो भगवानने यहां केवल यज्ञ, दान और 
तप ही को कार्य क्यों कहा ? क्या पुत्र, कलत्र, मित्र इत्यादिका 
पालन करना कार्य्य नहीं है ? 
समाधान- पुत्र, कलत्र इत्यादिका पालन करेना भी कार्य्य ही कम है 
निषि वा विहित नहीं हे पर यह काय्यै विशेषकर गृहस्थ आश्रमका है इस-. 
लिये ग्रहस्थसे लेकर बह्मचर्यादि चारों आश्रमोंमें उचितरीतिसे कमौका 


` इचोंका ५॥ शमद्वगदढौता शष्ट 


. सलीन होजावेगा । क्योंकि विना आत्मज्ञान लाभहुए कुछ न करना 
चुप बैठे रहना बहुत घडी आपत्ति कारण है । क्योंकि प्रकृति उनके 
अन्तःकरणको चुपचाप बैठने नहीं देवेगी कुछ न कुछ कराती ही 
रहेगी । - 

सो यदि शुभ कार्य नहीँ किवा तो यह प्रकृति अशुभ 
काय्य अवश्य क्रात्रेगी जिससे अन्तःकरण मलीन होते-होते 
प्राणीको दुःखी करडालेगा । इससे क्या अच्छी बात है, कि चुप न 
बेठ कर शुभ कोका सम्पादन करते रहना चाहिये एर उनके फलोंकी 
कांक्षा नहीं करेनी चाहिये और सब कमोको निष्क्राम होकर सम्पादन 
करना चाहिये जिससे अन्तःकरण किसी समय ऐसा निमेल होजावे, कि 
श्ात्मज्ञानक्ा अधिकारी बनजावे । इसीलिये [ यज्ञो दार्न तप- 
श्चैव पावनमि सनीषिणाक्च ] ये यज्ञ, दान और तप 
निष्काम कम करेनेवाल्ले बुडिमानोंको पवित्र करनेवाले हैं अर्थात्‌ 
उनको अन्तःकरणकी शुद्धि प्रदान कर आत्मज्ञानकी ओर लेजाने 
वाले हैं । 

इस विषयको सगबानने ठौर २ पर इन पिछले अध्यायॉर्मे. 
पू्णेपरकार कथन कर दिया है इसलिये इस अध्यायमै उपसंह्यसमात्र 
हानेसे यहां अधिक कहनेका कुछ आवश्यक नहीं है ॥ ५ ॥ 

अब अगले 'छोकमें भगवान इन कोको निप्कास होकर सेम्पा- 
दन करनेकी आज्ञा देते हुए फिरे इसी विषयको इढ करते हैं । 


३५६४ श्रीमद्भगवद्गीया . [ भध्या० १८] 


भावार्थ ~ अब अ्रघश्रोधनिकन्दन भक्तउरचन्दन श्रीनन्द्‌- 
नन्दन भगवान. कृष्णचन्द्र अजुनके मति कहते हैं, कि [ नियः 
तस्य तु सन्न्यास; कमशो नोपपद्यते ] नित्यकर्मका त्याग 
सम्भव नहीं है अर्थात नित्यकमके त्याग देनेसे न तो शरीरयात्रा 
ही की सिद्धि होगी न थन्तःकरणकी शुद्धि प्राप्त होगी फिर तो 
प्राणी स्थूल और सूक्ष्म दोनों प्रकारके शरीरोके मलीन होजानेसे 
परम दुर्गतिको प्राप्त होगा । क्योकि सन्ध्या, तपण, हवन, बल्चिश्व- 
देव अतिथिसहकार तथा स्नान, भोजन, शयन, गसन, मलमूत्र- 
विसजन इत्यादि जो नित्यकम हैं वे दोनों “पकारके शरीरोंको स्थिर 
रखनेवाले हैं । प्रतिदिन इन कर्मके करनेकी आवश्यकता है। 
यदि न कियेजावें तो नाना प्रकारके उपद्रव सम्मुख थाखडे हों भौर 
प्राणी शीध मृत्युके मुखमै जापडे । इस विषयके समभनेकेलिये गुर 
तथा महानुभावोके चरणोंका सेवन आर श्रुति स्सृतियोका 'यवलोकन 
करना मुख्य है । ऐसा करनेसे इन उक्त कर्मोका आन्तरिक रहस्य 
ज्ञात होजाता है । जेते नित्य सम्ध्या! करनेकी क्या आवश्यकता हे १ 
क्ष्योंकि नित्यकमौके अन्तत सन्ध्याकी भी गणन! कीजाती है 
सी पाठककि कस्याणाथ इष्टान्त देकर दिखलायाजाता है । 

जैसे प्रकोष्यामनाली ( 5७४०४०६ ) अथवा जेपघडी 
जो आज आपके सम्मुख रेखी हुई हैं उनकी ओरे अवलो" 
कन कीजिये और देखिये, कि भाठ पहर चलनेके पश्चात इनकी 'चल- 
नेकी शक्ति निवृत्त. हाजाती है उस शक्तिको फिरसे चलानेकेलिये 
इन घड़ियोंमें कुंजी दीजाती है । यदि न दीज्ावे तो ये घडियां निर्जीव 


श्तो० ॥ ६ ॥ श्रीमद्धगवदीती ` ३५६१ 


तात्पये यह है, कि यद्यपि कास्यकर्ष भी प्राणियोंको सुखदेने- 
बाले हैं अर्थात खगमें लेजाकर रोग, शोक, चुघा, पिपासा, जरा, मृत्यु 
इत्यादि दुःखोसे रहित कर विविध भांतिके सुखोंको प्रदान करनेवाले 
हैं जो शूकर, कूकरे इत्यादि निष्ट योनियोंको लाभ नहीं हासकते । 
तथा चोर, चाण्डाल, हिंसक, व्यभिचारी इत्यादि मलीन अन्तःकरण 
बाले पुरुषोंको प्राप्त नहीं हासकते । इसलिये उन जीवोंके वा पुरुषोंके . 
अन्तःकरणकी अपेक्षा थोडी देरकेलिये स्वगेपुख भोगनेवालोका अन्तः 
करण शुरू समझना चाहिये । अर्थाद काम्यकर्मके सभ्पादनसे भी 
अन्तःकरणकी शुद्धि समान्यरूपसे होजाती है पर यह शुद्धि सदाके लिये 
न हेनेके कारेण मुमुक्षुजनोंसे अभिलषित नहीं है । क्योंकि कूपयंत्रघ- 
टिका समान बार-बार खर्गलोकसे सत्युलोकमे पतन हाना और मत्यु- 
लोकसे खगैज्ञोकमै आना जाना बना रद्दता है इस कारण आवागमनके 
दुःखसे ये प्राणी छूट नहीं सकते। इसलिये इस प्रकारके काम्यकर्मासे 
भन्तःकरणका सुखी हाना मनुप्योंको सदाके लिये पावन नहीं कर 
सकता । अतएव भगवानका तासथै यही है, कि ये यज्ञ, दान भोरें 
तपरूप कर्म कामनारहित होकर सम्पादन कियेजावे | इसीलिये भगवान्‌ 
` पहले भी ठौर-ठौर इस गीताशाखमें कहये हैं और फिर भी यहां 
इसी विषयका उपसंहार करतेहुए कहते हैं, कि [ इति मे पार्थ 
निश्चितं मतमुचमम ] हे थाका पुत्र अजुन | यही मेरा सबसे 
उत्तम और श्रेष्ठ मत निश्चय कियाहुआ है अर्थात्‌ किसी मकारका कमे 
क्यों न हें निष्काम होकर कियाजावे तो बन्धनका कारण नहीं होसकता 
वरु भन्तःकरणकी शुद्धि मदान करता हुआ मोक्तका कारण होता है। 


शदे श्रीमद्धगवद्ीता ` अध्याब १८] 


अर्थात सम्ध्यामें जो मुख्य अग प्राणायाम हैं वही निल्यप्रतिके व्यव- 
हारोमिं व्यय होगयेहुए श्वासोंको लौटालेनेकी कुंजी है । तात्पर्य यह 
है, कि प्राणायाम करनेसे आठ पहरकी नष्ट हुई आयु फिर लौटकर 
शरीरमै आजाती है और शरीरेको शक्ति सम्पन्न और प्रसन्न करती 
है और उसकी परम आयु अर्थात सौ वर्षदी थायु बनी रहती है । 
बहुतेरे मूखे यो. जानते हैं, कि शरीरेगें जो आयु है उसकी कोई मिति 
( तारीख ) नियत है पर ऐसा नहीं किसी वर्ष, सास, पक्ष वा दिवः 
सकी गणना थायुकेलिये नहीं है कवल माणों ही की गणना है 
और प्राण ही चौरासी लक्ष योनियोंकी तथा देव गन्धर्वादिश्शेकी आयु 
है। ममाण श्रु०-३ “ प्रा देवा चडुप्राणन्ति मद॒प्पाः पशवश्च 
ये । प्राणोडि सूतानामाङस्तस्मात्स्वादप्छच्यते । सर्गमेव त 
आयुर्यन्ति ये शण नह्योणासते प्राणों हि भृतानाथाइः । तस्याः 
सेर्वादुषच्यत इति” ( तेखि० ब्रझानु० श्रु० २७ अनुवा० १ ) 
डार्थ--- देवगण तथा जितने सनुप्य वा पशु हैं सब प्राण ही 
हारा श्वासोच्छास करते हैं । प्राण ही सब जीशकी आयु है इसी- 
लिये इसको “सर्वायुष ” कहते हैं । वे लोग सर्वप्रकारसे पूणे भायुको 
- पाते हैं जो प्राशवह्ककी उपासना अर्थात प्राणायाम करते हैं इसलिये 
यह निश्चय है, कि प्राण ही भूतोंकी आयु है इसी कारण यह “सबा- 
युषः केहाजाता हे! 
इस श्रतिने दो बार * सर्वायुषमुच्यते ” कहकर यह इड करू 
दिया, कि यृतोंकी आयु प्राण ही की गणना पर निर्भर है, किसी 
मिति, पक्ष, वर्ष वा मासके ऊपर नहीं है । 


शतो० ॥ ७ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३५६३ 


पालन करना सी तप कहलाता है | इसीलिये भगवानने तप शब्द 
कहकर इन चारों आश्रमोंके काय्यौका सैकेत करदिया है पर इतना 
भुल न जाना, कि इन कमोको भी अनभिरनेह रहकर करनेकी 
श्राज्ञा दी है । ऐसे थाश्रमविहित काय्ये कर्मोको नित्यकर्मके अन्तर्गत. 
रखा है जिनका त्याग होना असंभव है ॥ ६॥ 


इसी विषयको भगवाच अगले ःछोकमें पुष्ट करतेहुए कहते हैं 


मू०-नियेतस्य तु सन्यासः कर्मणो नोपपद्यते । 
मोहासस्य परित्यागस्तामसः परिक्रीतितः ॥ ७ 


पदच्छेद:-- तु (किन्तु ) नियतस्य ( नियस्य ) कमणः 
( पञ्चशुनापापनिदृन्तिहेतुत्वेन सन्ध्यातपंणहवनादिकमेण; । शरीरयात्रा. 
निर्वाहार्थं स्नानमोजनशयनविरमूत्रविसजेनादिकमेणो वा.) सन्न्यास+ 
( परित्यागः ) न (नेव ) उपपद्यते ( सिड्चति ) मोहात्‌ ( अज्ञाः 
नात्‌ ) दस्य ( नित्यस्य क्षेणः. ) परित्यागः, ताससः ( तमोगुणः 
चतः ) परिकीतितः ( कथितः । उक्तः । ताम्सीनिदिष्टः ). ॥ ७ | 

पदार्थः हे थञ्चुन ! ( तु ) फिर ( नियतस्य ) नित्य 
€ कर्मणः ) तपण तथा रनान भोजन शयन गमनादि नित्य कमो 
( सन्न्यासः ) परित्याग (न उपफ्चते) सम्भव नहीं है ( सोहात > 
इसलिये अझ्चानतासे ( तस्य ) तिस निस क्का ( परित्यागः ) 
त्याग करना ( तामसः ) तामसत्याग ( परिकीतितः ) कहागयाः 
है॥७॥ ; 


[ चण्या० १८] 


कमौसे २१६००से अधिक श्वास व्यय होनेके कारण उनकी आयु कम 
हातीजाती है और उनमें पराणायामंकी कुंजी नहीं दीजाती है जिससे उसकी 
केमी पूरी हाती जावे । सो यहां पहले दिखलाया जाचुका है इसलिये यह 
सिद्धान्त है; कि परम ग्रायुवाला प्राणी यदि नित्य सन्ध्याके अन्तर्गत 
आणावास-क्रियीका सस्पाँदेन करता जावे तो उसंकी परम आयु शीघ्र 
समाप्त नहीं हागी वह अवश्य सौवर्षतक जीवित रहेगा । वरु विशेष 
रूपसे यदि इस क्रियाको अधिक अभ्यास करेगा तो सौ बरषस अधिक 
भी जीवित रहंसकता है। देखो ! सन्ध्याहीके उपस्थानंमन्त्े यों प्रार्थना 
कीगयी है, कि “52 पश्येम शरदः शतस्‌ जीवेम शरदः शतभ्भृणु 
यास शुरू: शतम्प्रत्रवाम शरदः शतमंदीनाः स्याम शरदः शतम्भू" 
घश्च शरदः शतात्‌ ” ( शु« य° अ० ३६ मन्त्र २४,) 

अश्र---हम सौवध देखे, सौ वर्ष जीवे, सौ वषै सुनें, सौवर्ष बोले, 
सौ ही वर्ष नहीं वरु बारम्बार सौ वर्ष अर्थात्‌ कई सौ वषे देखें, 
जीवें, सुनें और बोले । 

थदिं यह कहो, कि स्री और शूंद्रोंकों तो सन्ध्या करनेकी आज्ञा 
नहीं है फिरे वे केसे परम आयु तक जीवित रहेंगे तो उत्तरं यंह है; 
कि मराशीमात्रको सन्ध्या करनेकी आज्ञा है | क्योंकि यह उनका निस- 
कमै है भेद इतना है, कि ब्राह्मण, कषत्रिय यौरवैश्योको वैदिकसेथ्या 
पर खरी ओर शूरे भी पौराणिक सन्ध्या करेनेकी चाज्ञा है । इसलिये 
प्राणायामकी कुंजी दोनों भ्रकोरकी सन्ध्यासें बतायी गयी है कोई भी 
क्यों न हों सन्थ्यारूप नित्यकभेको करताजावे और अपनी परम थायुको 
भोगता जावे । शंका मंत करे | 


श्री ॥७॥ भीमडूगवदीता ३५११ 
हाजावेंगी इसी प्रकार इस रारीरखूप यामनालीमें जो आयुकी शक्ति 
ढीगयी है बह प्राणों ही की गणनापर दीगयी अर्थात्‌ ३१६०७ 
( इक्कीत हजार छे सौ ): श्वासोच्छास आठ प्रहुरमें व्यय होज्ञाते हैं 
और एक दिनकी आयुशक्ति घट जाती है । | 
तात्पर्य यह हे, कि २१६०१ श्वास प्रतिदिन घ्ययके हिसाबसे 
ज़ो मनुष्यशरीरमें सौ वषेकी परम आयु दवीगद्री हे उसमें आजाती है] 
क्योंकि २१६०० से अधिक व्यय करदेनेपर आयु कम होती चलीः 
जावेगी एत्र प्रत्येक प्राणीके श्वास उठने, बेठते, चलने ,फिरने, उछ 
लने, कूदने, सोने, जागने, खाने, पीने इत्यादि व्यवहारोंमे अधिक 
व्यय हे ही जातै हैं । अर्थात यदि प्राणी कुळ न करे चुप बेंठा रहे 
तब तो डादृशांशुल ब्राह्रे निकलनेके प्रमाग्रसे २१६०० वासकी 
गणना ठीक रहती है । प्र पहले दिखलाआये हैं, कि विना कुछ 
कमै किये प्राणी चुघ बैठा नहीं रहसकता उसे नाना प्रकारके हुयबः 
हारोंमें लगकर फिर थकथकाकर सोजाना पडता है तहाँ "बैठत बारह ` 
चलत अठारह सोवतमै छुत्तील “अर्थात चुपबेठेरेहनेसे छाद्शू 
अंशुल श्वास नासिकासे बाहर घाता है वही चलने-फिरलेमें अठारह अंगुल 
बुढजाता है और सोनेमें छत्तीस अगुल अधिक बढता हे! अर्थात्‌ अ्माणरे 


अधिक व्यय होजाता है पतएव प्राणी नियमित समृयुसे पूव ही जराके 
फांसमें बैंकर नित्य निर्वल होदाहुआ असमयमें ही सत्खुको प्राप्त होजाता 
है । इसीलिये वेइ, साख और घाचायोने इस शरीररूप यामनालीकी 
कुजी बनाकर प्राशिय्रोंकी आजुकी रक्षा क्री है । यदि पूछो, कि बह्‌ 


कुजी क्या हे? तो कहना चाहिये, कि सन्ध्या | सन्ध्या ३ सन्ध्या [| 
Bk 


३६७० ्रमद्भगवद्ीतां ` | चेथ्याय १८] 


जीवोंका मरना, ( ३ ) उपस्कर-- घर आंगन बुहारनेमें जीवों 
की हिंसा होना, ( ४) ऊखल और मूशलसे नाज कूटते समय जीवों 
का मरना और ( ५) जल हारा मुखप्रक्ञालन वा स्नान आदिम 
जीवोंका बघ होना ये ही ® पंचसुना पाप शहरथोंको पापमें बांधदेते हैं 
अर्थात प्रतिदिन श॒हरथोंके डारा ये पाप अवश्य हेते हैं जिनको रोकनां 
अनिवार्य है । इसलिये इस पापकी शान्ति निमित्त पंचमहायज्ञके 
अन्तरत जो बलिवैश्वदेव और अतिथिसत्कार दियेगये हैं उनको दानही 
कहना चाहिये। क्योंकि इन कमामें पशुओंके निमित्त और अतिथियोंके 
निमित्त गृहस्थको कुछ देना ही पडता है जिससे गृहस्थ पेचसूना 
के पापले बचते हैं इसलिये भगवानने इस दानको भी “ नियतस ? 
अर्थात निद्यकममें रखा । 


इसी गृहर्थाश्रमसे ब्रह्मचारी, वानप्रस्थ और संन्यासियोंको अन्नकी 
प्राप्ति हाती है इसलिय इस पंचसुनामें उनका भी सामी होना सम्भव 
७ लिये [oS ०. 
है अतएव इस बलिवेश्वदेव और अतिथिझत्कारे रूप दानको उनके 
लिये भी नित्यकर्मके अन्तर्गत समझना चाहिये | शका सत करो ! 

अब तप मी नित्यकम क्यों है? सो सुनो ! तप शब्दके दो 
श्रथ हुँ 

प्रथम तो यह, कि ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ और सन्न्यासी 
इन चारोंको अपने-अपने आश्रमके व्रत अर्थात नियतकमके . 

RE क 
ॐ सुता-- पतुओंके वभ करनेका स्थान । 


दैन १७॥ श्रीमती इश्क 


मुख्य तासथै यह है, कि प्राणांयांम इस शरीरेरूप यामनालीकी 
कुंजी होनेसे प्रतिदिन करनेके योग्य है और इसीलिये इसको नित्य. 
कम भी कहते हैं । जिसको नित्य प्रति नहीं करनेसे आयुकी हानि 
संभव है । फिर शाखकारोनि इस प्राणायामको अष्टांगयोगका चौथा 
अरे कहा है इसलिये इसको योगयज्ञके नामसे पुकारते हैं । ( इसका 
चशन ० १७ व्लो० ८ में सी कियामया है देखलेना ) 
शैक्षा-- तुमने जो यह कहा, कि मतुष्योंकी आयु सौ वर्षकी 
दीगयी है सो प्रत्यक्ष देखा नहीं जाता । क्योंकि इस सेसारमें नित्य 
सह. वालक वा कन्या जन्सलेनेके पश्चात्‌ दो चार ही दिन अथवा 
दो चार ही वर्ष रहकर सुत्युको माप्त होजाते हैं फिर तुम्हारा सौ 
चषकी आयु 'कहना मिथ्या जानपडता है ? 
सप्लाधान-- मैंने तुमसे बह कब कहा, कि सब मनुष्योंकी 
आयु सौ वर्षकी होती हे । मैंने तो सो वषको परम आयुके नामसें 
` युकारा है अर्थात्‌ अधिकसे अधिक सौ वर्षकी आयुका पसाए वेद 
वचनसे सिद्ध क्रियाहुआ हे । प्रमाण-' शेते वै पुरुषः ' अर्थात्‌ पुरुषके- 
लिये सौ व निश्चय हैं । पर जिन पुरुषोंको अपने कर्मानुसार परेम 
आयु नहीं दीगयी है वे ही दो चार दिन वा दो चार सालमें अपने 
कर्मोक्रो भोग कर शान्त हाजाया करते हैं इसलिये उनको अल्प युके 
नामसे पुकारते हैं पर जिनको सौ वषेकी परस आयु दीगयी है वे 
भी यदि प्राणायाम न करे तो इन दिनों ५०, ६० के भीतर ही समा 
होजाते हैं सौ वतक नहीं पहुंचने पाते । चलने, फिरने, सोने इत्यादि 


३५७२ श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्या १८] 


अन्न कहते हैं, कि | मोहात्तस्य परित्यागस्तामसः 
परिकीतितः ] जो लोग इन कमीको परित्याग करते हैं वे 
क्रेवल मोहके वश होकर ऐसा करते हैं अर्थात अज्ञानता, यालय, ' 
प्रमाद, अहंकार, दप, कुसंग और कुविचारकी अधिकतासे जों उक्त 
क्रमौका त्याग करेते हैं वह तामसी त्याग कहांजाता है। 

शुका--- भगवत्मापतिके निमित्त कमोसे इतर कमे बन्धनके 
कारण होते हैं और अब कहते हैं, कि यज्ञ, दान आरे तपक्रा त्याग 
करना प्रमाद है और तामसी लाग हे । जब कमोको बन्धनका कारण 
पहले कहचुके तो उनके त्यागको तामसी क्यों कहते हैं ? उनकै 
त्यागको उचित त्याग कहना चाहिये और त्याग ही करदेना चाहिये 
जिसमें मनुप्य बांधा न जावे | ज्ञानसे जानकर अथवा अज्ञानतासे 
नहीं जानकर जो कोई अमृत पान करेगा वह अमर हो ही गा फिर 
आअज्ञानतावश वा मोहवश वा प्रमाद वश जिसने कमौका त्याग करः 
दिया उसमें त्यागका फल तो होना ही चाहिये फिर उसे चुरा क्यों 
कहते हैं ? और तामसी क्यों कहते हैं ? क्‍योंकि चंधनके कारणोंके 
क्यागदेनेवालोंको उत्तम और श्रेष्ठ कहना चाहिये । 


ससाधान-- अरे प्रतिवादी तू बार-बार यथार्थ तत्वको भूल 


झ्ञावा कता है। इस गीताशास्रमे ठोर-ठोरपर बारम्बार तुझे यह वार्चा 
समभा दीगेयी है, कि सकामकसे बन्धनक्के कारण होते हैं निष्कामः 


कर्मं नहीं होते 4 भगवानका तात्पय्ये यहां निष्कामकर्मासे है और 
निष्कामकमाँका तालग्र अगुवतकी प्राप्ति ही हे इसलिये यहां श्याम: 
झुन्द्रके कहनेका अही अभित्राय है, कि समवत्मापिनिमित्त कमोका 


रोक | ७॥ ` चोमेडंगवद्दीती १५६६ 


अब देखा जाता है, कि नितत्यकमे सन्ध्यामें गायत्रीजप करनेकी 
भी आज्ञा है जिस जपयज्ञके नामसे पुकारते हैं हर्से सिड होता 
है, कि सन्ध्या जिस बझयञ्चके नामसे पुकारते हैं उसके अन्तर्गत 
योगयरश और जपयज्ञ भी मिश्रित हे । इसीलिये भगवानने इस 
अध्यायके शलो० ५ में ® यज्ञ, दान और तप तीनही कभेको नित्यं 
कॅमेके अन्तत रखा है अतएव आज्ञा दी है, कि यह त्यागने योग्य ' 
नहीं है । है 

यदि शक हो, कि सन्ध्याको तो यज्ञके नामसे पुकारनेके कारण 
अथवा यज्ञॅकमोसे मिश्रित रहनेके कारण भगवानने इस सातवें 
लोकमें ' नियतस्य * अर्थात्‌ नित्यकर्मक त्यागनकी आज्ञा नहीं दी पर 
पांचवें शछोकमें दान और तपको भी त्याज्य नहीं कहा क्या ये भी 
नित्य हैं ! 

ससाधान-- अवश्य ये दोनों मी नित्य-कमे ही हैं । तहां 
दानको निलकलेमे कहनेका कारण यह है, कि प्राणीमात्रको प्रति 
दिन पञ्चसुनाका पाप लगजाया करता है! प्रमाण- “ पंचसूना गह- 
' रथस्य चुछ्ीपेषणयुपरकरः । कंडनी चोदकुम्भश्च बध्यते यस्तु 
वाहन ( मनु;० अ० ३ खो० ६८ ) 

व्यथ-- ( $ ) चुल्ही- चूल्हेके फूकनेमे अग्निके धूम वां 
ध्वालासे जीवॉका मरना, ( ४ ) पेषणी- चक्कीम नाज पीसते समय 


त te ol तत न त नत तत 


टि०-- भगवानने यक्ष, द न और तप तीन ही केमेका नाम यहां क्यों 
लिया ! इसकी कारण अनले श्लोकसे यहां ज्ञात होगा । - 


६५७४ ओमऊ्धगेबद्वीचा [ अर्यः १८} 


[ नित्य ] ( कर्म ) यह, दान इत्यांदिको ( कायक्लेशभयात ) 
शारीरिक दुःखके भयसे ( त्यजेत्‌ ) त्यागरेवे ( सः ) वह [ नित्य" 
कमे ] ( राजसम्‌ ) रजोगुणी € त्यागम ) त्याग ( कुत्वा ) 
करके ( त्यागफलम ) त्यागफलका ( न) नहीं (. लभते ) 
, खम उठा सकता है ॥ ८ ॥ 

भावाथे:- अब जगत-दुलारे कजरारे नैनवारे भगवान श्रीकृष्णचन्द्र 
अजुनके प्रतिरजोगुणी त्यागका वणन करतेहुए कहते हैं, कि [ दुःख- 
मित्येव यत्कमे कायक्लेशमयात्त्यजेत ] जो प्राणी ऐसा सम- 
भता हे, कि अमुक कर्म दुःखस्वरूप हे इसके करनेसे शरीरे दुखी होगा 
ओर इसका करना मुझसे पार नहीं लगेगा ऐसा जानकर जो अपने 
कायाकलेशके भयसे नियत कमोंका परित्याग करदेता है अर्थात जैसें वत्ते- 
मान कालमें बहुतेरे कपोलकल्पित मतावलम्बी जो सनातनधर्मके विरोधी 
हें ये पोष ओर भाधकी हिम आतुमें जच श॑ त, शरीरको अधिक सताता 
है, दांतोसे दांत लगाकर खटखटाते रहते हैं शरीरपरसे वस्त्र उतारना भी 
जिनको असह्य ज्ञात होता है वे हरिहारके मेलेमें श्रीजगतपावनी 
यंगाजीके तीरपर जाकर शीतके भयसे यों बकवाद कियाव-ते हैं, कि 
गेगामें स्नान करनेसे क्या होता है ? क्या केवल शरीर धोनेसे मग- 
वान मिलजावेगा ? क्या गगामें स्नान करनेसे हम कालेसे गोरे 
दाजावेंगे ? इसलिये ऐसे शीतकालमें गंगास्नान करना जिन्होंने धर्म 
बतलाया है वे ऋषि सुनि मह'मूख थे अजी चलो घर चले! 
पर बढे शोककी बात है, कि इन साइसरहित शीत-भीत शरीर- 
पोषक निर्येलबुडधवालोंको यह देखकर लज्जा नहीं अ.ती, कि 


श्लोक ॥ ७ ॥ प्रीपङ्घातरद्ीता ३९७१ 


निर्वाह करनेमें जो शारीरिक और मानसिक कलेश वा परिश्रस पहु- 
चता है उसे तप कहते हैं । 


दूसरा अथ यहे है, कि “ मनसश्चेन्त्रियाणा चैकाम्यं परम 
तपः ” यह श्रुतिका वचन हे जिसका अर्थ यह है, कि मन और इन्द्रि- 
योंकी परम एकाग्रताको तप कहते हैं । इन दोनों प्रकारके कमौको 
'निल्कर्सके अन्तर्गत ही समझना चाहिये । क्‍योंकि बह्मचारीकेलिये 
विद्योपाजन करने और शुरुसेवा करनेमें जो परिश्रम होता है वह 
ब्रह्मचारियोका नित्यततरूप तप है । इसी प्रकार अथशोच अर्थात्‌ 
उचितरीतिसे द्रव्यक्ा उपार्जन कर अपने कुटुस्बियोके पालन करने 
दा दान देनेमें जो परिश्रम होता है वह गृहस्थोंका नित्यनतरूप तप 
है। ऐसे ही मौन छुच्छूचन्द्रायणादि वानप्रस्थोंका तप है थोर वागू 
दड, कायादेड और मनोईड अर्थात वचन, शरीर ओर अपने मनको 
वशमें रखना यही त्रिदडी सेन्यासियोंक्रा तप है । इसलिये सब आश्र- 
मिदोके लिये अपना-अपना ब्रत निर्वाह करना अर्थात्‌ अपना-अपनह 
तप चित्यक्स समभा गया है । 

मुख्य तालय्थ वह है, कि उपर्युक्त तीनों कमै यज्ञ, दान भौर 
तप ( नियत ) नित्यकमे हैं इसलिये सगवावने ५ बे श्छोक में इन तीन 
कमीको झुख्य जानकर इनको कार्यकर कहा और इनके खागका उल्ले- 
घन करेदिया अर्थात ये कम लाज्य नहीं हासकते. । उसीकाः संकेत इस 
सातवें छोकमें मी करूदे हैं, कि “ नियतकर्म ” का त्याग करेना 
उचित नहीं है । 


३९७६ श्रीमड्रंगवद्वीता ` [ श्रध्या० १८] 


भयसे स्नान, सँन्ध्या, तपण, हवन, व्रत इत्यादि नित्यकर्मोका परित्याग 
कर सनातनधर्मको छोड अन्य घमोर्मे प्रवेश कर जावेंगे। काथाक्लेशके 
भयसे ( 4०४४+ ) नास्तिक बन जावेंगे स्ेप्रकारके घर्मोको तिला 
'ऽजलि देदेवेंगे इसीलिये भगवान कहते हैं, कि [ स कुत्वा राजस 
त्याग नेव त्यागफलं लभेत्‌ ] ऐसा प्राणी इस राजसी त्यागको 
करके त्यागका फल लाम नहीं करेसकता क्योंकि उसका त्याग यथाथ 
त्याग नहीं है राजसी त्याग होनेके कारेण लोक परलोक दोनोंका 
नष्ट करनेवाला ह । 
ऐसे राजसत्यागवालींको. यह सुधि नहीं है, कि अनेक जन्मॉके 
सात्विक कर्माके साधन धारा ही मनुष्यशरीर पाया. है अर्थात चौरा 
सीलक्ष योनियोंमें भ्रभते २ भवसागरके किनारेपरे आपहुँचे हें जहां 
केवल भगत्रच्चरणारविन्दरूपी नौकाके आसरे इस मंहा- भयंकरे 
सागरको पार कर शान्तिको प्राप्त डाजाना है । इस अकार कर्माको 
पहचानकर उनके साधन करनेकी पूर्ण शक्ति भी भगवानने इसी 
मनुष्ययीनिमें प्रदान की हे फिर इस भवसागरको पारे कर भगवत 
तक पहुंचनेकेलिये यह मनुष्य शरीर ही मुख्य है ) तब कायाक्लेशकें 
भयसे नित्यकर्मोका सम्पादन न करके अन्तःकरणकी शुदिसे बिमुख 
रहकर इसी घोर थारमें ऊबडूब करे रहजाना. बुडिमानकेलिये 
शोभा नहीं दता । ऐसे लोगोंको यह वचन सुना देना चाहिये, कि 
“ जिन हुँडा तिन पाइयां गहरे पानी पैठ । मैं वोरी डूबन 
डरी रही किनारे बैठ ॥ ” मैं अपने प्रिय पाठकोंसे यही कहुँगा, 
कि वे कायाक्लेशके भथसे ऐसे अभूल्य समयका त्याग न करें वरु साहस 


र्लोश | ८॥ ` श्रीमद्धंगवद्नीवा ६१०३ 


सम्पादन करके जो कोई सी आणी यज्ञ, दान और तपका परित्याग करेगा 
उसका त्याग तामसी त्याग कहा जावेगा। क्योंकि भगवान पहले ही 

१ छो० ३७ गें कहचुके हैं, कि ५ यत्करोषि यदश्नासि 
यज्जुहोषि द्रदासि थत्‌। यत्तपस्यसि कौतेय तत्कुछब मदर्ष- 
शुम ” अर्थात्‌ जो कुछ तू करता है सब मुकमें शर्ण करदे! तात्पय 
युं है, कि कमसे किसी प्रकारकी कामना न करके मेरी प्रासिकी 
अभिलाषा रख । शका मत करो ! 


अब भगवान्‌ भ्रगले शलोकमे राजसी त्यागका वर्शन 
करते है 


म०- दुःखमित्येव यत्कमे कायक्लेशमयात्यजेत ! 
स कृत्वा राजसे त्याग नेव त्यागफल लमेत ॥ ८ 


पदच्छेद; [ यः ] दुःखम्‌ ( घुःखात्मक्भ्‌ । कट्टजन” 
कम्म ) पुव ("निश्चयेन ) इति ( हेतो; ) यत ( नित्यस ) कर्म 
( यज्ञदानादि विहितकम ) कायक्लेशभयात्‌ ( शारीरिकदुःखभयहेती; ) 
त्यज्ञेत ( परिहेत ) सः ( असो त्यागी ) राजसम्‌ ( रजोशुणनिः 
बैत्तम ) त्यागम्‌ ( कमेपरित्यागस्‌ ) कुत्वा ( ब्रिथाय ) त्यागफलम 
{ ज्ञानमूर्वैकत्यागस्य फलम्‌ | शान्तिम ) एव (निश्चयेन ) न. 
( नैव ) लभते ( आाप्योति ) ॥ = ॥ 

पदार्थः हे अजुन! ( दुःखम्न ) यह कर्म दुःखरूप 


( पुव ) ही है ( इति ) ऐसा जानकर जो प्राणी ( यतू ) जिस 
४१ Rh 
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गबा है अर्थात कमोको करते हुए उनके फलोंका त्याग सात्विक त्यांग 
है॥ ६ ॥ 


भावार्थः अब किरीटधारी अञविहारी श्रीश्याम मुरारी 
भगवान कृष्णचन्द्र अनके प्रति कहते हैं, कि [ कार्य्यमित्येव 
यत्कमे नियतं क्रियतेऽजुन ! ] यह कर्म मनुप्येकिलिये कर्तव्य 
ही है ऐसा जानकर जो नियतकर्म किया जाता है अर्थात सैध्यादि 
त्रह्मयज्ञ जो नित्यकर्म कहे जाते हैं. जिनके विषय इस गीताशाख्रम 
ठौर-ठौरपर 'अनेकोंचार यों कथन किया है, कि इनका नहीं करना 
हानिकारक है शारीरिक और आत्मिक दोनों प्रकारकी उन्नतिमें शिथि- 
लताका कारण है । इसलिये जो बुद्धिमान विवेकी मोक्षामिलाषी हैं 
वे अपने अन्तःकरणकी शुद्धिनिमित्त इस नित्यकर्मका अवश्य सम्पा- 
दन करते हैं पर किस प्रकार करते हैं ? सो भगवान. कहते हैं, कि 
[ संगं त्यक्ता फलं चैव स त्यागः सात्त्विको मतः ] इन 
नित्यकर्मोका संग और फल त्यागकर करेते हैं अर्थात्‌ कर्मका त्याम 
तो कभी नहीं करते अन्तःकरणकी शुद्धि प्राप्त हाजानेपर भी तथा 
जीवन्मुक्ति लाभ करने पर भी लोक-सेग्रह-निमित्त नित्य कमौका 
सम्पादन तो करते ही रहते हैं पर उसके फंलकी इच्छा तीनकालमें 
भी नहीं केरते ऐसा त्याग सात्विक मानागया है॥ & ॥ 

यथार्थ सात्तिकत्यागकरनेवाल। आत्मविवेकी सबैप्रकारके 


शुनाशुभ कर्मोके साथ किस प्रकार सम्बन्ध रखता है? सो वन करतेहुए 
भगवान कहते हैं । 


( 


श्लोक ॥ ६ ॥ है औमद्भगवङ्गीता ३३३३ 


सनातनधर्मावलस्बियोकी वे रित्या घनतानोंके घरमें परम कोमल होती हैं 
ओर जो चारों ओर दासियांसे घिरी हुई अपने हाथसे दीप्बाती भी नहीं 
- यरती हैं वे भी साधके महीनेमें साघरनानकरनी हैं भौर सूर्योदय 
से पहले हरिडारके गंगाजलमें स्नानादि कर गंगाजीकी - पूजा करती- 
हुई आनन्दपूवेक अपने गृहको जाती हैं और इसी स्नानके कारेण 
पुणयकी प्राति तो अलग रहे शरीरसे सदा नीरोग रहती हैं किती 
अकारका कलेश उनके शरीरको नहीं होता | इनको देखकर मी बित- 
ण्डावादियोंको लज्जा नहीं आती ओर कायाइलेशके भयसे स्नान 
करना दुःखरूप जानकर परित्याय करदेते हैं । 


इसी पकारे ये बकवाद करनेत्रले आलसीपुरुष एकादशी 
कुच्छूचान्द्रायण इत्यादि मर्तोके सी दुःखरूप जानकर परित्याग करदेते 
हें । क्योंकि दिवारात्रि मतस्य-मांस तथा खोया, पूरीसे पेट भरलेना 
अपना नित्य-कमे समझते हैं और अपने शरीरको पुष्ट रखनेके लिये 
पौष्टिक अन्नोंका संहार करजाया करते हैं तो केब सम्मत्र है, कि 
एक दिन भी वे बिना अन्न जलके रहसके यह देखकर हंसी आती 
है और शोक भी होता है, कि ये लोग पुरुष होर उन खियांसे 
भी अधिक भीरुखभाव वाले हैं जो पट्ठी-ब्रत इत्यादि करनेमें _ 
-दोदो दिवस लगातार भूखी रहजाती हैं और पूर्णँभकार अपने मतका 
सम्पादन करती हें । 


कहनेका मुख्य तात्पये यह हैं, कि इस कलिकालम सोमें 
निन्न्यानबें पुरुष ऐसे ही डरपोक उस्न होंगे कि जो. कायाक्लेशके 
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हुए और तीनों मकारके त्यागियोंकी अन्तिम दशा दिखक्षाते हुए उन 
पुरुषोंका वशेन करते हैं जो गुणातीत हैं अर्थात जो सत्व रेज तम 
तीन महलवाली भट्टालिकाके उपरवाले छत्तेपर चढकरे निर्मल 
ग्राकाशकी शोमा देखते हुए शीतल मन्द सुगन्ध समीरका सुख 
अनुभव कररहे हैं अर्थात्‌ जो कमे, उपासना ओर ज्ञानकी समाप्ति कर 
विज्ञाननिकेतनमं अपने परम मिय सखा श्रीआनन्दकन्द अरजचन्दके 
साथ भक्ति-रेसका सनन्द लेरहे हैं ऐसे पुरुषोंके विषय भगवान्‌ 
कहते हैं, कि [ न द्वेष्ट्यकुशलं कर्म कुशले नानुषज्जते ] 
थे अकुशल अर्थात्‌ अशुभ कर्मसे डेष नहीं करते और कुशल अर्थात्‌ 
शुम कभेस अनुराग नहीँ रखते दोनोंको समान समभते हैं । यदि 
किसी समय अकस्मात्‌ शुभ वा अशुभ प्रारष्ध उदय होकर इनके 
सम्मुख भाभी जावे तो हषशोकसे रहित हो उस कके साथ बच्चोंके 
समान क्रीडा करने लगजाते हैं भर्थाल्‌ दोर्नोको आनन्दपूर्वक भोग- 
लेते हैं । शुभ कमोके भोगनेके लिये तो सवसाधारण अभिलाषी 
हेरहे हैं पर अशुभ कमेके भोग-भयसे सहसो योजन दूर भागते हैं 
पर ये शुणावीतपुरुष अशुभको भी भोगलेना अपना कसैब्य औरे काय्यै 
ज्ञानकर भोगलेते हैँ अर्थात कुशल वा अकुशल कमसे घृणा नहीं करते । 
जैसे सुर्स्यब्रैशावतंस महाराज हरिशचन्द्रने चायडालके अधीन हे 
इमशानमें मूतकोंका जलाना अंगीकार करलिया घृणा नहीं की 
ओर श्रीरघुकुलके राजपुरोधा योगमागप्रदशक श्रीमहषि वशिष्ठने 
वेशयाके पीछे तबला ठोकना दूषित कर्म नहीं समका तथा जडभरत 
राजा रघुगणकी पालकी अपने कघेपर ले चले जो इनके लिये महा 


रबो० ॥ ६ ॥ ` काकीय ` ` १४७७ 


कर सालिक कर्मोके पंथपर चढ उपासनाकी छांकरी गली हेतेहु 
` जञानके आनम्दमय नगरमे प्रवेश कर सक्तिकी सुहावनी अटारीपर 


चढ परप्रकाशमय शय्यापर विहार करतेहुए अपना समय आन- 
न्दपूर्वक बितावे ॥ ८ ॥ 


अब भगवान सांतिकत्यागका वर्णन करतेहुए कहते हं--- 
मु०-- काय्यंमित्येव यत्कर्म नियत क्रियतेउर्शुन ! । 
` सङ्ग यक्ता फलं चेव स त्यागः सात्विको मतः ॥ 
heh 
पदच्छेइः-- अर्जुन ! ( निर्मलान्त:करणानुरंजित पार्थ ! ) 
काय्यम्‌ ( शुडिडेतुत्वात कव्यम्‌ ) एव ( निश्चयेन ) इति (एवम्‌) 
यत, नियतम्‌ ( नियम्‌) कम ( यज्ञदानादिकमे ) संगम (तत्रा- 
सक्तिम्‌ । कतृत्वाभिमानम्वा ) च ( तथा ) फलम ( तेषां फल खर्गा- 
दिकम ) त्यकत्वा ( ब्रिहाय ) एव (. निश्चयेन ) क्रियते ( अनु- 
छीयते । विधीयते ) सः, त्यागः ( कर्मपरित्यागः ) सात्तिकः 
( सत्वगुणनिवृतः ) मतः ( अनुमतः ) ॥ ६ ॥ 
पदार्थः- हे अर्जुन ! ( इत्येव ) यह इतना कमे निश्चयकरके 
( कार्यम्‌ ) मनुष्यके लिये कर्तव्य ही है ( इति) ऐसा (यत ) 
जो ( नियतम्‌ ) नित्यकम ( संगम ) तिसके संग ( च ) तथा 
( फलम ) फलको जब ( त्यकत्वा ) यागकर ( एव ) निश्च- 
यरूपसे ( क्रियते ) सम्पादन किया जाता है तब ( सः ) इस मकार 
रका ( त्यागः ) त्याग ( सात्त्विकः ) सालिक ( मतः ) मानाः 


३५८२ श्रीगङ्नपढीता [ शष्या० १२] 
TNS VN त Mev NAR 
इसीलिये जो त्णगका भी त्याग है वही यथार्थ खाग है । ऐसे 
व्यागीके विषय भगवान्‌ कहरहे हैं, कि बह कुशल घा अकुशल कमरे 
तनक भी राग डेष नहीं रखता । फिर वह घाणी रुलगुण समा" 
विष्ट कमौसे अर्थात आत्मज्ञानका कारण जो अन्तःकरणकी शुद्धि 

तिसते युक्त है और सदा यात्मन्ञानमें विहार करता है । 

इस प्रकार अन्तःकरणकी शुडिसे जिसने आत्मका और अना- 
त्मका यथाथ विवेक लाभ किया है इसलिये जो मेधावी होरहा है 
धर्थात्‌ जिसकी मेधा बारस्थार शम दमादि पट्सम्पत्ति तथा श्रवण, मनन, 
निदिध्यासनादि चारों साधन तथा “ततपसिः “अहु ब्रह्मासि इत्यादि 
चारों महावाक्येकि सारतत्त्वॉले सुशोभित हाजाती है ओर वह मरणी 
छिन्नसंशय होजाता है तथा ब्रह्ममात्रको प्राप्त कर परमानन्दरूप 
सरोवरके शीतल्लजलमें स्नान करता रहता है जिसे कभी भी यह ' 
सैरेह नहीं हाता, -कि इश्वर है वा नहीं हे? जीत्रन्मुक्ति, विदेहमुक्ति; 
क्रममुक्ति साक्षान्सुक्ति, साखूप्यसुक्ति और साथुञ्यमुक्ति हैं वा नहीं ! 
और इस सृष्टिका आदि है वा यह अनादि है? कोई इसका कर्ता 
है वा यह सबं है ? उत्पत्ति और प्रलय कहीं है वा नहीं है! 
भूलोक, भुवलोंक, स्वर्लोक इत्यादि सात लोक ऊपरके तथा अतल 
वितल, सुतल इत्यादि सात लोक नीचेके हैं वा नहीं हैं. ? इन सन्न 
विषयोंका संशय जिसमें नहीं रहता वही छिन्नतशय कहलाता हे । 

प्राठकोंको यहां: एक दृष्टान्त इस विषयपर दिया. जाता है-- 

एक पुरुषके पास एक अद्भुत स्त्रभावका अश्व. था वह .जिघर 
निकलत्ता था उधरसे फिर लोटता नहीं था ।वह अश्च वाला एक किसी . 


छोक ॥ १५ _ औमङ्वावदीता न ३५७९ 


मृ न देद्यकुसल कर्म कुशले नानुषज्जते । 
त्यागी सलसमाविष्टो मेधावी छिन्नसंशयः ॥ १० 


` पदच्छेदः त्यागी ( सालिकेन त्यागेन युक्त; । सालिकत्याग- 
शीलः ) सलसमाविष्ठः ( सलेनात्मानात्मविवेकज्ञानहेंतुना संयुक्त; ) 
मेधावी (-ऊहापोहकुशलतया नित्यानित्यवतुविवेके मञ्ञावान्‌) छिन्न- 
संशयः ( जिन्नः नष्ट: अविद्याकृतसँशयः यश्य सः ) अकुशलम्‌ 
(अभद्रम्‌ । परिशामविरेसतयाऽमंगलजनकम) कम ( कार्यम। यागा- 
दिकम ) न ( नैव ) देष्टि ( हेषबुड्या' पश्यति ) कुशले (भद्रे । 
स्वर्गादिसाधनतया मंगलजनके ) [ अपि] न ( नैव ) अनुषञ्जते 
( आसक्तो भवति ) ॥ १० ॥ 

` पदार्थः-- (त्यागी) सालिकत्यागका करनेवाला ( सत्वसमा- 
विष्टः ) आत्मज्ञानका हेतु जो अन्तःकरणकी शुद्धि. तिससे संयुक्त 
(मेधावी ) और नित्यानित्य वरतुके विवेक करनेमें पुर्णप्रकार विचार 
करनेवाला ( डिज्ञसशयः ) सवैप्रकारके संशयोसे रहित जो माणी 
हे वह( अकुशलम ) अशुभ ( कर्म ) कर्मत (न द्वेष्टि ) डेष 
नहीं करता है और ( कुशले ) शुभकर्ममे ( न अनुषञ्जते ) 
प्रीति नहीं रखता है अर्थात झासक्त नहीं होता । तासयै यह है, 
कि दोनों प्रकारेके कमे उसकी दृष्ठिम एक समान रहते हें इसलिये 
उदासीन हाकर कमका सम्पादन करतां रहता हे । ॥ १० ॥ 

` भावार्थः अब श्रीमक्तजनमानसहंस वृष्णिवंशावतंस श्रीम 
गंवान कृष्णचन्द्र अज्ुनके प्रति त्रिगुणात्मक ल्यागका वर्णन करते: 


३.९३ श्रीमेद्गगवदीता [ अध्याय १६} 


इशों दिशाओंकों अपनेमे देखे रहा है; छिन्नसंशय होकर जहां 
चाहता है चला जाता है, वही यथार्थ त्यागी है, सत्तगुण विशिष्ट 
हानेको परिणाम पायेहुआ है अर्थात्‌ परम मैँघावी होकर आत्मज्ञानकें 
लाभ करेनेसे सर्वप्रकारके कुशल और अकुशल कमौमें छिन्नसशय 
हकर प्रवेश करजाता है पर पझपत्रवत उन कर्मोका लेशमात्र भी 
उसे स्पर्श नहीं करेता इसीलिये वंह जीवन्मुक्त हे औरे भगवच्चरणार* 
विन्दोंका परम अनुरागी है उसीके हारा वह ब्रह्म ग्राह्य है। 


प्रमाण ० श्रु--- “ ॐ लोभमोह भयं दर्पं कार्म क्रोध चे 
किल्विषम्‌ । शीतोष्णं घुपिपासँ च संकल्प च विकरपकृम॥ नं 
अह्मकुलदर्प च न मुक्ति ग्रंथसंचयस । न भये सुखदुःखं च 
तथां मानापंमानयोः ॥ एतद्भावविनि्ुक्त तदग्राह्यं ब्रह्म तत्पर 
मिति ” ( तेजोविन्दूप० श्र०१२, १३ ) अथ रपष्ट हे 
- तासंय्थे यंह है, कि लोभ, मोह इत्यादि जो अकुशल तत्व हैं 
-तंथां ( अह्मकुलदर्प ) बा्मणकुलमे जन्म लेनेका गौरेवं वा अहंकार, 
भुक्तिप्रदान करनेवाले अंथोंका संचय करेना अर्थात्‌ पढना इत्यादि 
जो कुंशल तत्व हैं इन दोनोंसे किसी प्रकारका राग वा देष न करके 
जो सबैप्रकारके भावोंसे मुक्त हागया है उसीके हारा वह परह ग्राह 
है अन्यंसे नहीं ॥ १० ॥ क 
अब भगवान अगेल श्ठोकसै यह दिखलाते हैं, कि जी माणी 
देहाभिमानी है वह त्यागी नहीं हेसकता क्योंकि जो कमफलका 
“'यागनब्राला है वही यथार्थ त्यागी होसकता है । 


शो ॥ १०३ श्रीमञ्चगढीता ' ६५६१ 


अकुशल कम था पर कुछ भी हेष नहीं किया । स्त्रय विष्णु 
भगत्रानुनेः सी तो शुके लातकी चोट सहली थी। | 
इसी मकार गुणातीतपुरुष किसी प्रकारके भंगलय-पदाथौकी 
प्रापित सी अनुराग नहीं रखते । जैसे श्रीदशरथनस्दन भरतने 
शजञतिलुक मिलनेपर भी राजसे कुछ भी अनुराग नहीं रखा और 
सुदामा बाह्मणने तिलाकीका सुख म्रिलनेप भी उसकी ओर दृष्टि 
उठाकर नहीं देखा | 
इसलिये भगवान कहते हैं, कि ऐसा पुरुष [ त्यागी सत्त्वसः ` 
माविष्टो मेधावी छिन्नसंशयः ] यथार्थे त्यागी होता है और 
आत्मज्ञान का हेतु, जो अन्त;करणकी शुद्धि तिससे युक्त होता है 
इसलिये वह बुद्धिमान होता है और संवेप्रकारके संशयोसे रहित 
होताहे! 
मुख्य तात्पर्य यह है, कि तीनों प्रकारके त्यागामें जो त्यागका , 
अकु है ब्रह भी स्वरूप काके अथवा फल करके उसके चित्तर्म नहीं 
रहता अर्थात जिससे त्यागका भी त्याग हाजाता हे । क्योंकि . ` 
उसके चित्तर्मे इस प्रकारेके अहुकारका अभिनिवेश कभी भी नहीं 
होता, कि मैंने कमौके फुलका त्याग करदिया | सस्मत्र है, कि किसी 
` ज्यागीके चित्तेम ऐसा. भी हकार उपज आवे, कि मैंने सहसों 
ज्योतिष्टोम, अशिनष्टोम, बाजपेय इत्यादि कसौको करेके रंचकमात भी 
ल नहीं चाड है इसलिये मै त्यागियोंम उत्तम त्यागी हूँ । यदि 
ऐसा अहंकार भी हृदयम उपज आया तो अनर्धुका कारण हुआ . - 
श्र 


३५८६ श्रीमद्ठगवद्रीता ` [ श्रध्याय ६६ ] 


पुरुषोंसे अशेष कमौका त्याग होना असम्भव है । फिर उनको अपनी 
देहके संग ऐसा अभिमान बनाहुआ है, कि में बाह्मण हुँ, में क्षत्रिय हुँ, 
मैं बह्मचारी हुँ, गृहस्थ हुँ, वानप्रस्थ हूँ वा संन्यासी है इस- 
लिये मुझको अपने वर्णाश्रमके धर्मानुसार यज्ञादि कर्मोका सम्पादन 
करना आवश्यक है तथा अमुक शत्रुके नाश करनेकेलिये आजसे मैं 
श्येनयश का अवश्य सम्पादन करूंगा और अपने अमुक मित्रको 
पुत्र प्राप्त होनेकेलिये पुत्रेष्टि यञ्चका भी सम्पादन कराऊंगा इत्यादि राग 
देष जिसके हृदयमै बनेहुए हैं वही देहमृत्‌ केहाजाता हे । ऐसोंसे 
कमौका एकवारगी त्याग होना सबैथा असंभव है । क्योंकि जबतक 
इस लोकसे स्वर्गलोक पय्यैन्तक्ी कोमनाए शरीरके साथ बनी रहेंगी 
तबतक कमसे छुटकारा मिलना कठिन है इस विषयको भगवानने 
पिछले अध्याश्रोंमें बार-बार कथन किया हे । अब इस अठारहवें 
अध्यायंके इस ११वें न्छोकमें उपसंहारसात्र करेतेहुए सच्षिप्तरुपसे 
अजुनके प्रति कहते हैं, कि उक्त प्रकारके देहामिमानीसे कर्मोका त्याग | 
हो ही नहीं सकता वह तो कर्मबन्धनमें सदा पडा ही रहेगा और दुःख 

सुख भोगता ही रहेगा । पर [ यस्तु कमफलत्यागी स त्यागी- 

त्यमिधीयते ] जो कर्मकलका त्याग करनेवाला है वही यथार्थ 

त्यागी कहाजाता है । अर्थात्‌ जो केवल लोकसंग्रहार्थ कमौका सम्पादन ` 
करेता है पर आप उनके फलोंसे कुछ मयोजन नहीं रखता अर्थात 

जिसे अन्तःकरणकी शुद्धि प्राप्त होगयी है, जो शरीरयात्रानिर्वाहाथ 

कभोका करेनेवाला है, अन्य किसी कामनासे प्रयोजन नहीं रेखंता, 

वरु सब कमौको भगवतमें अर्पण करता चलाजाता है वही यथार्थ 


देलक ॥ १ ॥ ४ीमङ्गगवहती ३६८६ 


धनवान पुरुषके पास पहुँचा और बोला, कि आप यह मेरा अश्व 
सेलेवें । उस घनवांनने पूछा इंसका मूल्यं क्या है और गुण क्यों 
है! घोडे वालेने कहा एक सहसू खुद्रा तो इसका मूल्य है और इसकी 
स्वमाव थह हे, कि जिघर जाता हे उधरसे फिरे लोटता नहीं है । 
धनवान बोला यह अश्च मेरे कासका नहीं है इसे मैं नहीं लूगा क्योकि 
केवल सौ योजन मेरा राज्य है । जब यह सौ कोससे आगे निकल 
जावेगा तो फिर नहीं लौटनेके कारण मेरे कामका नहीं रहेगा। 
इतना सुन घोडेवाला उससे अधिक घनवानके पास गया और 
उससे भी इसी मकारकी वार्ताए हुई तब उंस धनवाननें 
भी कहदिया, कि नहीं भाई | यह घोडा सेरे कामका नहीँ । 
. क्योंकि केत्रल एक सहसू योजन मेश राज्य है। जब यह 
सहसूं योजनसे आगे निकल जायगा तो मेरे कामका नहीं रहेगा | 
एवम्प्रकार घोडेवाला बहुतेरे बडेसे बडे नरेशोंके पास होता हुआ 
आर अपने घोडेका स्वभाव बतलाता हुआ फिरता रहा पर किसीने 
उस धोडेको मोल लेना स्वीकार नहीं किया तब अन्तर्मे वह उस देशकै 
चक्रव्ती महाराजके पास पहुंचा जब उससे पूवत बातें हुई तो चक्र 
वत्तीने अपने प्रधानमन्त्रीते कहा, कि इसे अश्वको मोल लेलो आरे 
किसी प्रकारेकी शका मत करो | क्योंकि चाहे यह दूरसे दूर चल्ला" 
जावे लोटे वा न लोटे इसकी कुछ परवा नहीं । जहां कहीं यह 
रहेंगा मेरा ही अश्व कहलावेगा क्योंकि सर्वत्र मेरा ही राज्य है । , 
इसी प्रकार जिस प्राणीकी बुद्धि विशाल है और जिसका भ्रन्तःक* 
रणरूप अश्व लोकालोकप्थन्त दौड जाता है वही चक्रवर्तीके समाने 


३५८८ श्रीमद्ठगवद्वीता [ अन्याष १८] 


पदार्थः ( अत्यागिनास ) कभेके नहीं त्यागनब्रालोकि . 
( प्रेत्य ) मरनेके पश्चात्‌ उनको (कमणः ) कर्मका ( अनिश्म ) 
अप्रिय ( इष्टस्‌ ) प्रिय (च ) और ( मिश्रम्‌ ) मिय अप्रिय- 
संयुक्त ( त्रिविधम ) तीन प्रकारका ( फलस ) फल ( भवति ) 
माप्त होता है ( तु ) किन्तु ( सेन्यासिनाख्‌ ) त्यागियोको ' 
( क्वचित्‌ ) कहीं ( न) [ भवति ] कुछ भी फल नहीं 
हाता हे अर्थात्‌ करिसी प्रकारका फल बाधा नहीं करता ॥ १२ ॥ 

भावार्थः अञ्चुनने जो कमेफलोके मेद और उनसे बांधे- 
जाने तथा सुक्त होनेवालोंके विषय भगवानसे पूछा है तिसके उत्तरम 
थहुकुलकमलदिवाकर करुणासागर भगवान कृष्णचन्द्र कहते हैं, कि 
[ अनिष्टमिष्टं मिश्रं च त्रिविधं कभशः फलस्‌ ] अनिष्ट, 
हृष्ट, और मिश्च ये तीन प्रकारके कमफल निश्चित कियेहुए हैं। 

अनिष्ट--- उन कर्मफलोंको कहते हैं जिसे प्राणी अपने 

सम्मुख आतेहुए नहीं देखनाचाहता अथात्‌ जिसकी कभी भी इच्छा 
नहीं रखता । जैसे रोरव कुंमीपाकादि नाना प्रकारके नरक अथवा 
शूकर, कूकर, चांडालादि नाना भकारकी योनियां, उत्र, विशुच्िकादि 
लाना प्रकारके रोग, जिनके प्राप्त होते ही यह जीव अत्यन्त दुःखी 
हाजाता है ] ये सब अनि्फल कहलाते हैं 

दृष्टम--- उस कमफलको कहते हैं ज्ञो अपने अनुकूल हो और 
जिसे सम्मुख याते हुए देख माशी परम प्रसञ्षताको मात होजावे । 
जैसे इन्द्रलोक, इहस्पतिलोक इत्यादि ज्ञोकोंके भोग अर्थात देव, 
गन्धबै, यत्षादि योनियोंकी प्राप्ति और उनके सुख | | 


रतेक॥ १९॥ श्रीमैद्वदरीता ३१८५ 


मू०~ न हि देहभूतां शक्यं त्यक्तं कर्मासयशेषतः । 
यस्तु कमेफलंत्याणी स त्यागीत्यमिधीयते ॥ ११ 
पेदच्छेद:-- हि ( यतः ) देहभृता ( देहघारिणा | शरी- 
रिणा ) अशेषतः ( साकल्येन ) कर्माणि ( यज्ञदानादि कार्याणि ) 
त्यक्तम्‌ ( हातुम्‌ ) न शक्ष्यम्‌ ( भाणयंत्रणा भयान्न क्षमम्‌) यः 
{ अधिकारी ) तु, कमफलत्यागी ( कर्मफलयागशीलः ) सः त्यागी 


( यथार्थतः सबैकर्मपरित्यागी। सन्न्यासी ) इति ( एवम्‌ ) अभिधीयते 
निगद्यते ) ॥ ११ ॥ 


. पदाथः-- ( हि) निश्चयकर ( देहभृता ) देहघारीसे 
( अशेषतः ) संपूर्ण ( कर्माणि ) कोका ( त्वक्तुछ )लाग होना 
(न शक्यस ) शक्य नहीं हे (तु) किन्तु (यः ) जो प्राणी 
( क्मफञ्ञत्यायी ) कर्सेफज्ञका त्याग करनेवाला हे ( सः त्यागी ) 
वही त्यागी है ( इंत्यभिधीयते ) ऐसा कहाजाता है अर्थात वहीं 
पुरुष लागीके नामसे सुशोभित कियाजाता है ॥ ११ ॥ 

_ भावार्थः श्रीथानन्दकन्द बजचन्दर अजुनके प्रति कहते 
हैं, कि [ ने हि देहेमृतो शक्यं त्येक्तुं कर्माण्यशेषत्तः ] जो 
लोग देहधारी हैं उनसे सब कमोके त्याग होना सम्भव नहीं है अयातं 
जिनको अपनी देहके साथ स्नेह वनाहुआ हैं, जिसके पालन पोषण” 
केलिये नाना प्रकारके स्वादु अन्चोंका ग्रहण करीते हैँ, भिन्न मकारके 
घस्र ओर ाभूषणासे अपने शरीरको अलक्त करतें हैं, अनेक 
अकारके सुगन्थित दव्योसें ग्रपनेक्रो सुगन्धित करते रेंहते हैं ऐसें 


, ३९९० चीन्ावद्वीला ` [ सव्या०- १८ } 
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तीसरे वे हैं जिन्होंने निष्कामकमोके सम्पादनसे अन्तःकरणकी 
शुद्धि तो पराप्त करेली पर ज्ञानकी सप्त भूमिकाओंकी समाप्तिसे 
पहले सृत्युके बश होगये । 


चौथे वे हैं जिन्हें थन्तःकरणकी शुदि भी लाभ होगयी 
भरे ज्ञानकी सप्त भूमिका भी समाप्त होचुकीं पर अन्तिम भूमिका 
¦ तुरीया २ की समाप्तिमें कुछ कच्चपन अर्थात परिपक्वता न होनेके 
कारण तुरीयातीत पद्वीको न पहुंचनेतै बह्मज्ञान दारा अत्यन्त उम्र 
किसी संचित कर्मका नाश न कर सके इसलिये सृत्युके समय वह 
उग्र कमे सम्मुख आ पडनेमे अन्तःकरणकी शान्तिमें किंचित चचलता. 
का स्फुरण हाया । 


उक्त चारों मंकारके प्राणी अत्यागी कहलाते हैं और उनको 
शरीर छूटनेके पश्चात्‌ उक्त तीनों फल्लोंमें किसी प्रकारेके फलका 
भोग खत्पकालके लिये अथवा किंचित विशेष कालके लिये भागना 
पडता है इसीलिये भगवानने इस श्लोकमें “ प्रेत्य » शब्दका प्रयोग 
किया है । | 

अब भगवाद कहते हैं, कि “ न तु संन्यासिनां क्वचित्‌ ” 
अर्थात सैन्यासियोंको. शरीर छूटनेके पश्चात्‌ उक्त तीनों. फलोंमेंसे 
किसी एकको भी: नहीँ भोगना पडता अथात्‌ जिन लोगोंने. सेन्यासकी 
अन्तिम दशा प्राप्त करली है और कुटीचक, बहूदक, हेस, परमहैस, 
तुरीयातीत और अवधुतकी अन्तिम पदती तक कसशः पहुचगये हैं 
एवं अपने शरीरको. सूतकके समान जानकर कुछ भी असि- 


|| 


भू 


छो०॥ ६११॥ - ` ीमङ्गगद्रीता ३५८७ 


यागी पुकाराजाता है । क्योंकि भगवतें कमौका अर्पण करदेना ही 
यथार्थ खाग है ॥ ११ ॥ 


इतना सुन, अज्ञुनने पूछा, कि भगवन ! शरीरे त्यागनेके 
पश्चात शुभाशुभं कसोके बंधन बलात्कार किसको बांधते हैं ! और 
किसको नहीं बांधते ? अर्थात्‌ वे कौन हैं जो कमौके चक्करमें पडकर 
भिन्न २ योनियोंमें दौडे फिरते हें ? और वे कौन हैं जो कमोसे मुक्त 
होजाते हैँ ? इसके उत्तरमें भगवान बोले 


मु०-- अनिष्टमिष्टं मिश्रं च लरिविधं कर्मशः फलम्‌ । 
भवत्यत्यागिनां प्रेत्य न तु संन्यासिनां क्वचित ॥ 
॥ १२ | 


पदच्छेद:-- अत्यायिनास ( कर्मौननुष्ठायिनास । सन्यास 
रहितानाम गोणतन्न्बासिनामिति वा) प्रेत्य ( मरणानन्तरम । देहत्या- 
गादृध्यैस । परलोके ) करमशः ( कायैस्य ) अनिष्टस्‌ ( पापाचरण- 
तात प्रतिकूलवेदनीये नरतियंगादिलक्षणम ) इमू ( पुएयाचरण+ 
लात्‌ अनुकूलवेदमीयस देवगन्धवोदिलक्षणस ) च ( तथा } 
मिश्रम्‌ ( पापपुण्य हथस्य मिश्रमिष्टानिष्टसंयुक्तं मतुष्पलच्षणस ). त्रिकि- 
घस ( त्रिपकारकसं ) सवति. ( जायते ) तु ( किन्तु ) सैन्यास्तिः 
नाम्‌ ( कर्पफलत्यगिनास । परमहसपरिबाजकानाम ) क्वचित 
( कुत्रापि। कस्मिन्नपि स्थाने । कस्यामपि दशायास ) न. (पूर्वोक्ते किमपिः 


फल न भवति ) १२ प. 


३५६३ औमद्भमबद्गीता ˆ ! धध्यः० १८ ] 


२, ज्ञानसंन्यासी शाख और ज्ञानके हारा पाप और पुणयके 
लोकौंका अर्थात्‌ नरक और स्त्रगके दुःख सुखका अनुभव सुन करके 
प्रपेचसे उपरामको प्राप्त होकर देहवासना, शाख्रवासना और लोकवासना 
से रहित होकर वमन कियेहुए अन्तके समान सबोको परित्याग करे- 
देनेके योग्य जानकर जो प्राणी श्रवण, मननादि साधनचतुष्टयसे 
सम्पन्न होकर सोको परित्याग करेदेता हैं वही निश्चय करके. ज्ञान- 
` सन्न्यासी कहलाता है । 


श्रुः “ ॐ क्रमेण सर्वमभ्यस्य सर्वमनुभूय ज्ञान पैराग्याम्यां 
स्वरूपालुसन्धानेन देहमातावशिष्टः संन्यस्य जातरूपधरो भवति 
स क्षानवैराग्यसन्यासी ” ! 

३.- ज्ञानवेराग्यसन्यासी- कमशः सर्वेमकारकी क्रियाओंका 
अभ्यास और सब प्रकारके शाख्रोंका अनुभव करके ज्ञानवैराग्य होरा. 
अपने स्वरूपके अनुसन्धान मात्रसे देहमात्र ही अवशिष्ट रेहगयी हे जिस 
को उसे भी त्याग करके अत्यन्त सुन्दर तेजोमय आत्मस्वरूपको धारण 
किया है जिसने ऐसा संन्यासी ज्ञानवैराम्यसंन्यासी कहा जाता है । 

शु०-- ॐ ब्रह्मचर्य्यं समाप्य गृही भूता वानप्रस्थाश्रममेत्य 
वेरा्यामावेऽप्याश्रमक्रमाचुसारेण यः संन्यस्यति सः कमः 
सन्न्यासी” 


४. कमेसंन्यासी-- अह्मचय्थ आश्रमकी समाप्ति करके गहरथमे. 
निवास करनेके पश्चाद वानप्रस्थ आश्रमको प्राप्त होकर वैराग्यक 


श्लोक ॥ १२ ॥ ` श्रीमद्भगवद्गीता ३३८९ 


. . सिश्चस--- उन कभ फलोंको कहते हैँ जो शुभ और अशुभ 
दोनोंके मेलसे उत्पन्न होते हैं । जैसे मनुष्य इत्यादि योनि और उनके 
दुःख, सुख इत्यादि भोग | 
अब भगवान कहते हैं, कि उक्त तीनों मकारके फल [ भवत्य" 

त्यागिनां प्रेत्य न तु सन्यासिनां कचित्‌ ] शरीर त्याग कर 

नेके पश्चात उन लोगोंको प्राप्त होते हैं जो भत्यागी हें पर जो 
संन्यासी हैं उन्हें इन फलोंमे एक भी नहीं भोगना पड़ता पर 
जिन्होंने. देहाभिमानके कारण कमौका फल त्याग नहीं कियां अर्थात्‌ 
सकासकर्मोका सम्पादन किया है, इसी कारण वे बार-बार मनुष्य- 

योनिमें उत्पन्न होकर दुःख सुख भोगा कस्ते हैं। और जो संन्यासी 

हैं वे इन फलासे मुक्त हाजाते हैं । 

मगवानने जो इस ःछोकमें अत्यागी शब्दका प्रथोग किया है 

तिसके अनेक तासपय्य हैं | अथम तो यह, कि थज्ञानताके कारण 

जिन पुरुषोंको अपने शरीर तथा अपने पुत्र, कलत्र, धन, सम्पत्ति 

इत्यादिमें अभिनिवेश बनाहुआ है इस कारण अपने तथा 

अपने कुटुम्बियोंके वा इष्टमित्रोंके कल्याणाथ नाना सकास्के काम्य- 

कमका संस्पादन कर फलकी घातिकी दृढ़ इच्छा रखते हैं इसीलिये 

उक्तं तीनों मकारके फलमें फंसकर दुःख सुख मोगा करते हैं । 

दूसरे वे हैं जिन्होंने निष्काम कमौका सम्पादन करना तो 
आरंभ किया पर उसकी पूत्ति न होनेसे अन्तःऋब्णकी शुद्धि होनेके 
` एहलेही शरीर त्याग करचुके हैं इसलिये उक्त तीनों प्रकारके कमफल्लोंमें 


फंस जाया करेते हुँ । 
. 8९३ 


१५६४ श्रीमडगवद्ीता ` [ ध्याय १६ ] 


श्रुः“ हसो जटाधारी त्रिएण्डरोष्वेएणड्धारी असंद लूप्माधू 
करान्नाशी कौपीनखण्डतुण्डधारी ।” 


३, हंस- जटा और त्रिपुएडका घारंण करनेवाला बिना इच्छाकिये 
आपसेआप प्राप्तहुई माधुकरी ग्रहण करनेवाला तथा कोपीनखड और 
शुंगका धारण करनेवाला * हैस ? कहलाता है | 


श्रु०- “परमहंसः शिखायज्ञोपवीतरहितः पचशृहेष करपाबी 
एककोपीनधारी शाटीमेकामेकं वैणवं दण्डमेकशाटीधरो बा 
भस्मोद्धूलनपरः सबत्यागी । 


४. परेमहैस- शिखी और यज्ञोपवीतरेहित होकरे पांच शहाँमें 
जा, करपरेभिक्षामांगनेत्राला, एक कौपीन, एक गांती तथा एक बांस 
- का दृण्ड रखनेवाला एवम भरम रयानेत्राला ्रौर सब कुछ लागदेने 
घाला परमहंस कहाजाता है। 


श्वु०- तुरीयातीता गोगुखबत्या फलाहारी अन्नाहारीचेदशह' 
भये देहमात्रावशिष्टो दिगम्बरः कुणपवच्छरीस्तत्तिकः ” 

५, तुरीयातीत. - - संवे प्रकारसे यागी तीन ही घरमै गोमुख 
दत्तिसे फल वा न्तका आहारे करेनेवाला एवं देहमात्र ही 
अवशिष्ट रहगयी है जिसक्षो तथा दर्शो दिशाओंकी ही अपना- 
चत्र समकर नग्न रहनेवाली सुतकके सदृश अपनी शरीरवृत्ति” 
रखा है जिसने वही “बुरीयातीतसन्त्थासी ? कहाजाता है | 


स्तोक ॥ १९ ॥ श्रोमङ्वाबदीतो ३५६९ 


निवेश नहीं रखा है उनको तीनोंमें किसी प्रकारका फेल नही 
सोगन पडता क्योकि उनये अपने शरीरका अभिनिवेश लेशमात्र 
सी नहीं रहता ! 
पाठकोंके बोध निसितत संत्न्यासके अनेक गोका वशेन अब 
शो ६ में ऑर इस १८ वें अ के ब्लोक १ में करदियागयां 
है। अब इसमें जो कुंड विशेषता रहगयी है वह यहां दिखलायीजाती 
है । मसाण। शु “ वैराग्यसन्न्यासी ज्ञानसन्यासी ज्ञानवै* ` 
शग्यसन्यासी कमसंन्वासीति चाठविष्यच्पामतः । ” 
अर्थ-- वैराम्वसन्त्यासी, जानसन्न्यासी, ज्ञानवेगन्यसन्व्यासौ 
और कर्षसन्न्यासी ये चार मकारके सल्ल्यासी होते हैं वे यों हैं-- 
£ तद्यथेति इृष्ादु्रविकविषेयवेतृष्ययमेत्य प्राक्युण्यकसैः 
विशेषात्सन्न्यस्तः स वैराग्यसन्यासी ” 
वैराग्यलन्न्बासी--- देखेहुए आर छुनेहुए विषयों अर्थां 
ईस खोक और परेलोकके विषयोकी तृष्शासे रहित होकर पूर्नजन्माजित॑ - 
विशेष पुण्यकसकी प्रेरणासे जो सैत्यस्तको प्रात्त हुआ है बंह वैराग्य 
सम्प्यासी कहाजाता है । 


श्रु०--+/ ॐ शाहङ्ानात्यापंएयंयलोकाठंभवभ्षवशाषंत्रोपः 
रतो देहवासनां शास्त्रवासनां लोकवासनां यकता दमनान्नमिव 
प्रबृत्ति सर्वं हेये मत्तां साथनचतुष्ठवयसपन्नों यः संन्यस्यति से 
एव हाससंन्यासी ” 


१५४९६ श्रीमद्भगवद्गीता [ अघ्याय १८ } 


पु०-- पञ्चेमानि मद्दाबाहो ! कारणानि निवोध मे । 

सांख्ये कृतान्ते मोक्तानि सिद्धये सवेकमेशाम ॥ 

| ॥ १३॥ 
पदच्छेद:--- महाबाहो ! ( विशालभुजशालिन | ) सर्वे" 
कभणाम्‌ ( स्वेषां नित्यनेमित्तिककाम्यानां कमणाम ) सिंद्धये / निष्प- 
न्ये ) इमानि ( वक्ष्यमाणानि ) पंच, कारेणानि ( हेतुभूतानि । 
निवेत्तकानि ) मे ( मम परमात्मनः सर्वज्ञस्य वाक्यात्‌ ) निषोध 
जानीहि । बुध्यस्त्र,) कृतान्ते (कृत कर्मोच्यते तत्स्थान्तः समाप्तियैरिमन्‌ 
तस्मिन्‌ कृतान्ते ) सांख्ये ( संख्यायन्ते ज्ञेयपदार्था यस्मिन्‌ तत 

सांख्यम्‌ वेदान्तः तर्मन्‌ ) प्रोक्तानि ( कथितानि ) ॥ ३१ ॥ 
पदार्थः ( महाबाहो ! ) हे महावाहा | ( सर्वकर्म- 
शाम ) सब कमौकी ( सिद्धये ) सिड्किलिये ( इमानि ) ये 
वक्ष्यमाण ( पञ्च ) पांच ( कारणानि ) कारण ( से ) मेरे वच- 
नसे ( निबोध ) समझले ( कृतान्ते ) ये पांचों सब ककी समा- 
प्तिवाले तत्त्वज्ञानके मतिपादक ( सांख्ये ) वेदान्त शास्रे 

( प्रोक्तानि ) कहेगये हैं ॥ १३ ॥ 

भावार्थ;-- अञुनने जो भगवानसे पूछा, कि इष्ट, अनिष्ट 
ओर मिश्र इन तीनों प्रकारके कमौको अन्त करडालनेकेलिथे 
अर्थात कमोसे मुक्त हो निष्कम होजानेकेलिये एव सन्न्यासतत्त्वकी 
. प्राप्तिकेलिये कितने और कोन-कौनसे कारण हैं ? इसके उत्तरमें भग" 
वान कहते हैं, कि . | पञ्चेमानि महाबाहो कारणानि 


श्लोक॥ १२॥ शीमद्भगव द्वीता ३५६६ 


अभाव होनेपरे भी जो आश्रमके क्रमानुसारे चतुथे आश्रमको ग्रहण 
करेता है वहें कभेसन्यासी कहाजाता है | 

श्रु “ से संन्यासः षड्विधो भवति कुटीचकबहुदकहंस- 
परेमहंसतुरीयातीताबइताशचेति ” - | 

अर्थ-तिस कृर्मसंन्यासके ६ भेद है- (१) कुटीचक (२) बहू- 
दक ( ३ ) हँस ( ४ ) परमहंस (५) तुरीयातीत ( ६) अवधूत । 

अब इनका वर्णन विलग-विलग कियाजाता है- 

श्रु “ अ कुटीचकः शिखायज्ञोपवीती दण्डकमण्डलुधरः 
कोपीनशादीर्केथाधरः पिठ्रखनित्रशिक्यादिमात्रसाधनपर एक- 
त्रान्नादनपरः श्वेतोर्व्वपुरडूधारी त्रिदण्डः ।” 

१. कुटीचक-- शिखा, यज्ञोपवीत, दणडकमंडलु, कौपीन, शाटी 
( गाती ) युदडी, खप्पड, खन्ती, मौंजी धारण कियेहुए एक स्थानमें 
बैठकर अन्नमोजन करनेवाला तथा त्रिदरडका धारण करनेवाला 
कुटीचक कहाजाता है । 


श्रु०- “ बहूदकः शिखादिकन्थाधरस्विएण्ड्धारी कुटीचकवद्‌ 
सर्वसमो मधुकरइत्याशकवलाशी ॥” 
` २, बहूदक- कुटीचकके समान ही शिखा, यज्ञोपवीत, कन्था 
इत्यादि धारण कियेहुए सबको समानरूपसे देखताहुआ मधुकर" 
वृत्तिसे केवल आठ कवल अन्नका भोजन करेनेवाला बहूदक कहा" 
जाता है । अर्थात मधुकरके सदृश जिस गहरयाश्रमरूप कमलके पास 
पहुँचजावे वहां केबल आठ मास अन्नका भोजन करले अधिक नहीं । 


३५६८ श्रीमद्भमद्गीरा . [ भध्या० १८] 


रोक्तानि सिद्धये सर्वकर्मणाम्‌ ].सव कमौकी हिडिकेलिये अर्थात 
उनको उनकी निष्पत्यवस्था तक पहुंचादेनेकेलिये जो पांच कारण हें 
सो हे अर्जुन | मैं तुकसे पहले-पहल नहीं कहता हूँ वरु “ कृतान्तः 
विशषण ? युक्त जो सांख्यशाख् उसमें ये पांचों पृषहीसे वून 
कियेहुए हैं । 

अघ जानना चाहिये, कि“ सांख्ये ? “ कृतान्ते ” कहनेसे 
भगवानका क्या तास्थ है? तहां सांख्य - ६ विशेष्य? है और 
कृतान्त ' विशेषण्‌ ? है । सांख्य किसे कहते हैं ? सो इस ग्रन्थमें 
बारम्बार वर्शन कराये हैं । ( देखो ० २ स्लो० ३६ और थ० ५ 
छो० ४ ) अर्थात जिस शास्त्रमें श्रवण, मनन, निदिव्यासन, सम, 
सन्तोष, विचारादि ज्ञानके साघनोंका वर्णन विचारणा, तनुमानसा 
इत्यादि ज्ञानकी सात भूमिका्ओंके सहित किया हुआ है एवं सन्न्यास- 
तत्त्वको जो पूर्ण करवा देता है उसे सांख्य कहते हैं इसी लिये भगवानने 
यहां सांस्यके विशषणमें कृतान्त शब्दका अयोग किया है । अर्थात 
सांख्यशासत्र केसा हे? तो कृतान्त है । | 

तहां कुत शब्दका थथ यों है, कि “ छ--कम्सणि--क्तः 
कियते इति कृतस ” अर्थात्‌ इस पुरुषके पुरुषार्थ डारा जितने. कर्म 
सम्पादन .किये जाते हैं उनको कृत कहते हैं तिन कमौका जहां अन्त 
होता हो उसे कुतान्त कहते हैं । अर्थात्‌ कमौका अन्त करेंके आत्म- 
ज्ञानकी आप्तिके उपाय जिप्त शास्त्रमें. पायेजावें उसका नाम कृतान्त 
है सो केवल सांख्यशास्न है जहां कर्माको अन्त भर्थात कमौकी समाप्ति 
पायी जाती है । 


लो>॥ १२ र, श्रीमडूगवद्वीता १५९५ 


शु”- “ अवधूतस्थनियमः पतितामिशस्तवजनपूर्वेक सये" 
, वगीबजगरृत्याहारपर' खरुपाचुसन्धानपरः जगत्तावदिदं नाईं सवृ- 
क्षतृणपर्वतं यदा ह्जडमत्यन्तं तत्स्यां कथमहं बिसः ” (संन्यासो) 
६. अबधूत-- एक ठौर पडा हुआ किसीको किसी प्रकारका 
बिना कलेश दिये हुए अजगरदृत्तिसे सब वर्णोके हाथका अन्न भक्षण 
कर लेता है तथा दृक्ष, पदत इत्यादिके सहित जो यह इश्यमात्र 
जगत्‌ है तिसमे में नहीं हूँ क्योंकि मैं जो चैतन्य सबैव्यापक हूं 
सो इनमें क्यों जाऊं ? इस प्रकार जो सेसृतिइन्डोसे रेहित - 
' होकर और अपने देहानुसन्धानको भी त्यागकर भगवतें तदाकार 
होरहा है वही अबधूत कहाजाता है । 
इन श्रुतियोंसे सिड होता है, कि संन्यासियोंमें सबसे उत्तम अव- 
घूतकी अवरथा है । भगवानने जो इस 'छोकमें “ न तु सन्त्यासिनां 
क्वचित ? कहा हैं तिसका मुख्य त/्पये यही है, कि जो संन्यासी अवधू 
तुकी अवस्था तक पहुँचगये हैं उनको इष्ट, अनिष्ट और मिश्रकसे बाधा 
नहीं करते | | 
परमहंसकी. अवस्थातक किसी कारणवशात शान्तवृत्तिमे विका 
उत्पन्नः होनेका अय है । जैसे परमहस जडमरतक्रो- शरीर छोडते समक 
एक सूगशावकमें वृत्ति. रहनेके कारेश सगयोनिर्मे जानापडा । यह 
कथा प्रसिद्ध है इसलिये. अधिक नहीं लिखीगयी ॥ १२.॥' 
इतना सुन अर्जुनने, भगवानसे यों. पूछा, कि हैं. करुणासिन्धु £ 
- इन इष्ट, श्रनिष्ट और मिश्र कमोकी समाप्तिके लिये. कोन-कौनसे मुख्यः . 
कारण हैं सों विलग २ समकाकर कहो !'इतनाससुनः भगवान; बोले: |. 


३६०० - . भीमद्धकद्गीता .: | अध्याय १८] 
हि 0 स न म्य EE 
सरूप फलका रसास्रादन करसकते हुँ ।. पर बुडिमानोंको . चाहिये, कि 
थकथकाकरे उत्साहहीन होकर चुप बैठ न रहें अपने पुरुषाथेका ..वल' 
लगावे संभव है, कि किसी न किल्ली समय इस तत्त्व तक पहुंचजावे ॥-१ ४ 

अब भगवान अगले स्टोक कर्मोडी निष्पत्मवस्था तक पहु 
चनेके पांचों कारणोंका वणन करते हैं -. 


मृ०-- अधिष्ठानं तथा कर्ता करणंच पृथम्विधम्‌। ` 

_ विविधाश्च थक्‌ चेष्ठा देवे चैवात्र पञ्चमस्‌॥ १४॥ 

पद्च्छेद:--- अधिडानघ्‌ ( इच्छाडेषसुखदुःखंज्ञानादीनाः 
भमिव्यक्तिराश्रय; शरीरस ) तथा, कर्ता (बुङयःद्युपाध्यनुनत्रिघायक; । अह्‌ 
करोमी्यहंक़ारवान्‌ ) च ( तथा.) एथग्विधम्त ( नानाविधसः 3 
करणम ( ज्ञानेन्द्रियाणि पञ्चः कर्मेन्द्रियाण्‌ पञ्चः मनो बुंडिश्चेतिं .. 
हादशेन्द्रियस्‌ ) विविधाः ( अनेकविधाः ) पृथक्‌ ( असेकीर्णः ` 
भिन्नाः .) चेष्टा ( प्राणापानादिवायुब्यापारा: `) च, अत्र ( चतुषु } 
पञ्चसस्‌ ( पंचसंल्यापूरकभ्‌) दैवस्‌ ( भाग्यम्‌ । मामेजितशुसाशुभम्‌। 


पापपुणयरूप तत्तत्करणानुम्राहकसृय्यादिदेचतारूपंस ) एव ( निश्च 
येन ) [अस्ति ॥ १४४ ४ ` 


पदार्थ;-- ( अधिष्ठानम ) इच्छा. ढेष, दुःख, सुख, चेतना: 
इत्यादि ( तथा ) तथा ( कर्ता ) बुद्धि आदि ` उपाधियोंकों झपने- “ 
अपने ठौरपर स्थिर' रखेनेवाला जों यह अहकार ( चच ) और 
` ( एथन्विधम्‌ ) नाना मकारकी (करणम ) मनबुद्धिसहित कर्मेन्दियाँ . 


पु FY 


रलो० ॥ १३ ॥ मद्भमवङ्गीता ` इ५६७ 


निबोध से ] हे विशाल पराक्रमवाला अर्जुन | कमौकी निष्पत्यवस्था 
प्राप्त करनेकेलिये ये जो पांच वारण हैं सो मेरे डारा रूमभले । अर्थात 
नित्य, नैसित्तिक, काग्यादि कसोंको -करते-करते उनवो अन्त करडालने- 
केलिये तीनों प्रकारके फलोंसे छुट चात्मज्ञानतक पहुचजानेकेल्लिये 
अथवा अत्रधूतकी अवस्थाको प्राप्त करेनेकेलिये जो मुख्य पांच कारण 
हैं उनको मैं *दिल्लग-विलग कहकर तुझे समाता हूं तू एकाग्र 
चित्त होकर श्रवश्‌ कर ! | 
भगवानके कहनेका मुख्य तात्पय यह है, कि जो अत्यागी हैं, कमेफांसमे 
कसेहुए हैं, चज्ञानताका थावरण डिनके अन्तःवरणपर पडाहुआ है वे इन 
कारणकि स्मभनेके अधिकारी नहीं हैं । पर अजुन जो उत्तम कुस्वेशमें 
उत्पन्न हुआ हे आरे संन्यासतर््के जाननेके ब्रिषय उसके हृदयर्म एक 
अपूर्वरुचि उत्पन्न होआयी हे इसी कारण जिसने इस अध्यायके 
शारम्भ होते ही पहले ही शछोकमें पूछा है, कि“ सन्न्यासस्य महावाहो 
तंत्वमिच्छामि वेदिलुम्‌ ” हे विशाल परोक्रमयुत भुजावाले 
सगवन | मैं संन्यासतत्त्वको आपके द्वारा जानना चाहंता हूँ। तिसके उत्तर 
में भगवान इस तत्वका दर्णान करते हुए अब इस छोकमे उन 
` कारणोंके बतलानेकी प्रतिज्ञा:कररहे हैं जिनके साधनसे, साधक 
कमौदी -समाप्ति कर अवधूत अवस्थानों प्राप्त हे इष्ट, अनिष्ट और 
मिश्र कसोके बन्धनसे छूट जाता हे । - 
यदि शका हेड कि ये पांचों कारण जो -भगवान कहेगे वे प्रथम ही 
प्रथम अजजुनके अति. कहेंगे अथवा इनका बर्णन किसी अन्य. मन्थमं 
भी है! तो इसके उत्तरमें भगवान कहते हैं, कि [ सांख्ये कृतान्ते 
इशे 


१६०९ २ श्रीमद्यवदीता +अध्या० १८] 


है १ प्रमाण- “ आरम्भश्च घटश्चैव तथा परिचयोऽपि च । 
नि्पत्तिः सवयोगेषु स्यादवस्थाचतुष्ट॑यम ” ( हठयो० ) अर्थ स्पष्ट है। 

. अत्येक कमौकी सिद्धिक लिये ये ही चार अवस्था 
नियत हैं. इन चारों अवस्थाको अधिष्ठान, कमे, करण और चेष्टा, 
इन चारों कारणोंसे क्रमशः सम्बन्ध है । इसलिये पाठकोके चोधार्थ 
अथम अधिष्ठानके ,साथ “आरम्भावरथा? का वर्णन कियाजातो है--- 

` १, अधिष्ठान- पंचभूतोंके मेलसे जो यहं रोमचर्मादि सप्तधातुरचिते 
शरीर हे यही सविकमोके आरम्भकां प्रथम कारण हेनेसे इच्छा, डेष, दुःख, 
सुख, शुभ अशुभ, औरे चेतना अर्थात जागृत, स्वप्न, सुषुप्ति और 
तुरीय इत्यादिके निवास करनेका .भंडार: हे औरे इन सबोके व्यक्त 
होनेका अर्थात्‌ प्रकट होनेका अवलभ्ब है ।: क्योंकि यदि यह 
शरीर न हो तो इस आत्माके २१ मुखोंका. वरन जो. इस - गीताके 
अ १५ शछोक २० में कर आये हैं . उनका कहीं पता न लगे। 
इसलिये भगवान सब शारत्रोंका निचोड अजुनके प्रति प्रकट करते 
हुए कहते हैं, कि यह शरीर ही कमोके सिंड होनेका प्रथम कारण 
अधिष्ठान कहंलोता है । 

२. कत्ता-- मन बुढिके सहित पांच ज्ञानेन्द्रिय और पांच कर्म 
न्द्रियांको अपने २: विषयमें प्रेरणा करनेवाला अथवा विषयोंकी ओर 
जानेसे घेकनेवाला जो अहंकार-तत्त्य है जिसंके विषय पहले बार-बार 
ठोरे-ठौरपर वरन कर आये हँ सो ही कर्मोकी निष्पत्त्यवस्थाकेलिंयें 
दुसरा कारण-* कर्ता ” कहाजाता 4 यदि यह शक्ति न. होबे तो यह 
आणी पागलसं देख पडेया औरं इसके जितने कार्य होंगे सब पागल” 


लेक ॥ १४ शरौमडंगवद्वीती. ` ६६६६ 


अर्थात वेदान्तशाख जो अडितीयबझवा। प्रतिपादन करेनेवाला हैं एवै 
परमार्थतत्त जो झन तिसका प्रतिपादन करनेबाला है तहां कर्मोकी 
समाप्ति होजाती हैं । सो भगवान पहले मी कहग्ाये हैं, कि “सर्च 
कर्माखिलं पार्थ ज्ञाने परिसमाव्यते ” अर्थात सब कमे ज्ञानमें जाकर 
समा होजाते हैं इसी कारण थबधूर्तोको इष्ट, अनिष्ट और मिश्र तीनों 
अकारके फलोंम किसी प्रकारका फल भोगना नहीं पडता वे तो जीव 
न्मुक्तिकी प्राप्तिके पश्चात विदेहमुक्ति लाभ कर सचिदानन्दस्वरूप ही 
हाजाते हैं और परमानन्दके प्रफुल्लित पृष्पोंसे परिपूर्ण भगवतमेमकी 

वारिकामे विहारे करने लगजाते हैं । | 
प्रिय पाठको ! पहले भी कहभाये हैं, कि यह अठारहवां 
अध्याय सैपूण गीताशाखका उपसंहारमात्र है और सन्न्यासतत्त्व भी 
सर्वेकर्मोका उपसंहारे ही है इसलिये इस अध्यायर्भे भगवानने अजुनके 
पूछनेपर सन्न्यासके गूढतत्वोंक वर्णन किया हे जिसका समझना 
सर्वश्थधारणके लिये कठिन हे + जैसे किसी एक छोटे मकुणकेलियें 
किसी सागरका थाह पाना दुरतर है ऐसे स्वल्पबुडिवालोंके लिये यह 
संन्यासतत्व भी अगम्य है । पर ईश्वरकृपासे गुरुकी सेवा करते-करते, 
जिनके हृदयमें कुछ विरागका अङ्कुर उदय होयाया हे और पुरुषायका 
जल पटाते-पटाते वह कुर दृढ हो बृक्षका स्वरूप बन कर्म और 
उपासनाकी शाखा. प्रशाखाओंसे सुशोभित होगया है वे ही इस सेन्या- 
& जिन दूंढा तिन पाइयां गहरे पानी पेठ ॥ 
# बबहरे इश्क गोत्ाजन रसां खुद्रा वकारे उ, के यावी थां दुरे ताबां चो 4 गद कक 

तो यावर । ( देखो हसरदिडेल ) - 


| ३६०४ | श्रीमडगवद्वदीता [ अध्या ८ ] 


योगमै जज साहबके इजलासपर जाकर यथाथ न्याय ' करवाडालूं । मैं 
योगी हूँ अपने अभ्याससे अपने योगकी मात्रा बढाऊँ। में कत्यक हुँ 
अमुक प्राणीके उत्सवमे जाकर गान कर आऊँ इत्यादि २ । ताते 
यहे है, कि यह अहंकार ही कर्चारूप हाकर कमौकी सिडिका दूसरा 
कारणं है । 


- "३. करेण- पांचों कर्मेन्द्रिय ओर पांचों ज्ञानेन्द्रिय अपने राजा 
ओर मन्त्री बुडिके साथ मिलकर सब कर्मोका सम्पादन करती हैं । 
इन्हीके हारा पाप-पुण्यका साधन होता है । 


यहांतक जो भगवानने कमकी सिद्धिकेलिये अधिष्ठान, क्त 
आर करेण तीन कारण बताये वे अनात्मरूप हैं अर्थात वे शुड 
चैतन्य निमल आत्मा नहीं हैं वरु थात्माका बिम्बमात इनपर पडरहा 
हे । जैसे किसी लौहपिण्डपर श्रष्निका बिष्बमात्र पडता-है तो उसे 
लोग आग ही समझते हें पर ब्रह याग नहीं है। इसी अकार ये तीनों 
कारण वरतुतः आत्मा नहीं हैं पर आत्माके बिम्ब पडनेसे चेतनके 
सदृश कार्थ्ये कररहे हैं -। 
.. श्रब भगवान कहते हैं, कि [ विविधाश्च एथक्चेष्टा दैवं 
चेवात्र पञ्चमम .| विविध प्रकारकी चेष्टा तो चौथा कारण और 
इन चारोंमें दैव. पांचवां कारण है । 

४. चेष्टा-- प्राण 'अपानादि पंच-प्राणोंकी शक्तियां जो 
प्रथम कहेहुए कारणोंको जीवित रखंनेवाली हैं उन ही का नाम: ( चौथा 


श्लोक ॥ १४-४ आमद्भगवद्वीदा * ३६०३ 


| ग्रौरज्ञानेन्दियां(च) पुन ( विविधा: ) भिन्न २ प्रकारके (पथक) 


भिन्न २ ( चेष्टाः) प्राणापानादि वायुके व्यापार ( च ) एवम्‌ 
( अत्र ) इन ( चतुषु ) चारोंमे ( पेचमस्‌ ) जोपांचवां ( दैवम्‌ ) 
इन्द्रियोंका देवता वा भारेब्ध है ( एव ) निश्चय करके चिया कारणं 
हे ॥ १४ ॥ 

भावार्थ:-- भवसिंधुस्सुत्तरणसेतु यादवकुलकेतु वाञ्छाति- 
रिक्तप्रद देवदेवाधिपति भगवान श्रीकृष्णचन्द्र अजुनके प्रति कुमौकी 
निप्प्सवस्था अर्थात्‌ उनके सिड हे।जानेके पांचों कारण के। दर्शन करतेहुए 
कहते हैं, कि [ अधिष्ठानं तथा कत्ता करणं च पृथम्विधम ] 
भ्रधिएान, कर्ता और विविध प्रकारके करण ये तीन कारण कमौकी 
सिद्धि करनेकेः लिये मुख्य-हैं । अर्थात इच्छा, हेष, दुःख सुख, शुभाः 
शुभ,- चेतना इत्यादिके उत्पन्न- हानेका अवलस्तर जो यह पांचभौतिर्क 
शरीर हें वही -' क्मसिडिका ? पहला कारण अधिष्ठान नामसें 
प्रसिदध हे अर्थात बुरे-भले. सवेप्रकारके कमोके निवास करनेका स्थान 
ओर . फिर तहांसे. प्रकट हो-होकर -सवेव्र फल्लोंको फेल्ञादेनेका 
स्थान यह शरीर ही है। क्योंकि यदियह न हो अर्थात्‌ - इसंका 
होना झकजावे तब. तो: प्राणी मुक्त ही होजावे फिर तों बहू 
किसी मकारके कमफलोसे. वड हा ही नहीं सकता ! अर्थाच कर्मोकी 


- भारम्मावस्था-यहां ही से प्रकट. होती है। जिसी. समय. प्राणीको यह 


शरीर. प्राप्त होता है उसी-समथसे कमोके बखेडे.. थारम्भ- होजाते हुँ 
अर्थात पहले कमोंकी-- आरस्मावस्था:- हाती है फिर घटावस्था 
आती है पश्चात परिचयात्रस्था आकर निः्पल॑वस्थामें- समाति हाजाती 


३१०६ श्रीमद्धगवद्वीता. [ अ्ध्या० १८ ] 


reer 


पदार्थ;--- ( नरः ) मनुष्य ( शरीरवाङ्मनोभिः ) शरीरे, वचन 
ओर मनसे ( यत्‌) जो ( न्याय्यम्‌ वा) न्याययुक्त अथवा 
( विपरीतम वा ) उसके विपरीत अन्यायञुक्त ( कसे ) कमको 
( प्रारभते ) आरम्भ करता है ( तस्य) तिम धर्सेअधर्मेखरूप 
कर्मके ( एते ) ये ही ( पञ्च ) पांच (हेतवः) कारण हैं ॥१४॥ 
आवार्थः~ अब भक्तचितचोर श्रीनवलकिशोर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण छ अर्जुनसे कहते हें, क्रि हे अर्जुन ! [ शरीरवाझ्यनो- 
मिंयत्‌ कम प्रारभते नरः] मनुष्य अपने शरीर, वचन और मनसे 
जो कर्म प्रारंभ करता है अर्थात्‌ कायिक, वाचिक और मानसिक जो 
तीन प्रकारके कर्म हैं वे सदा मनुप्यके साथ-साथ लगेहुए हैं । क्योंकि 
यह मनुष्य चुफ्चाप एक चण भी देठ नहीं सवता और कर्मसे . 
रहित नहीं हासकता सो पहले कहा जाचुका है, कि * न हि करिचत्‌ 
क्षणमपि जातु तिप्ठस्यकर्मक्कत्‌ ”» ( अ० ३ खछो० ५ ) इसलिये 
कभी तो कायासे, कमी मनसे और कभी वचनसे कुछ न कुछ करता 
ही रहता है । 
जैसे चलना, फिरना, उठना, बैठना, हसना, रोना, खाना, 
पीना, मल मूनत्रका परित्याग एवे हारना, जीतना, युडक्ररना, नृत्य करना 
इत्यादि कायिककर्म हैं ओर बोलना, स्तुति करना, निन्दा करना, गाना, 
पढना, सत्रोंका जप करना, सत्य वा मिथ्या भाषण करना इत्यादि 
वाचिक कर्म हैं फिर इच्छा, रोग, देष, मद, मोह मत्सर अहे 
कार, हानि लाभका विचार, शत्नुओके नाश, विद्या, धन, यश, 
कीति, मान मर्यादाकी इच्छा ये सबमानसिक कम हैं ये तीनों 


शोण ॥ १४ ˆ श्रीमकगदद्रौता, ११०३ 


` पनेके समझे जांबेंगे । उस प्राणीको इसकी स्मृति कमी भी नहीं रहेगी 
कि कल मैंने क्या किया था? कहां गया था ?-क्या राह्म किया था? 
क्या लाग किया था ? और आज फिर क्या करना चाहिये ? जैसे 
देवदत्त रत्रिवारको अपने कुटुम्बियों ओर इष्टमित्रोके घर जाकर -यों: 
कहआया,- कि कल सोमवारको में आपलोगोंको भोजन कराउँगा + 
सोमवारको सूर्य्योदय. हाते. ही उसे कुछ स्मरण न रहा । न तो उसने 
कुछ अन्न तयार किया, न जलका प्रवन्ध किया और न उनके बैठ- 
नेके लिये किसी स्थानका प्रवन्ध किया । अब भो जनके समय निमन्त्रित 
व्यक्ति देवदत्तके घर आगये और देखा, कि देत्रदत्त खर्राटा लेरहा है 
जगाकर जेत्रनारके विषय पूछा तो देवदत्त उनको देख चुप होरहा औरे 
कहने लगा, कि आपलोग कहां आये हे? बस ! अब तो ये सत्र 
उसे. पागल अवश्य कहेंगे । यदि इस प्रकार प्रतिदिन देवदत्त दसबीस 
आमोमें जाकर निमन्त्रण दे आया करे औरे फिर भुल जाया करे तो 
उसके पागज्ञपनेकी अधिकता अवश्य पायी जावेगी । 
अब बुद्धिमान समझ सकते हैं, कि स्मरण रखनेवाली शक्ति 
“यहेकारुके अभाव होनेसे देवदत्तमें जो भोजन करानेत्राले व्यापारका 
कत्तीपन पाया जाता था वह एक वारगी जाता रेहा इसलिये कमी 
. सिद्धि: नहीं हुई | इसी कारण भगवान कहते हैं, कि कर्मोंडी सिडिका 
दूसरा कारण अहैकार श्र्थात कर्ता है। क्योंकि यह अहकार ही 
मनुष्योंमें अपने स्वरूपकी स्मृतिका कारण है । किली पाठशालाके शिक्त 
कको स्मरण हे, कि मैं अमुक पाठशालाका शिक्षक हूँ अतएव' आज 
जाकर विद्याथियोंकोः शिक्षा दूं । मै. वकील हुँ अमुक माणीके अभि- 


३६०६ श्रीमद्भगवद्गीता ` - [ अध्य ० १८] 


प्रारभते शब्दसे चेष्टा, “न्याय्यं वा बिपरीत वाः कहनेसे दैत्र अर्थात 
घभेञचघर्मरूप प्रारेव्यका संबन्ध दिखलाया है । तातर्य यह है, कि 
सामान्य सम्बन्ध तो सब्र कर्मोका सब कारणोंते है पर विशेष सम्बन्ध 
सब कोका जो इन पांचों कारणोंते है उसे इस श्लोकर्मे संकेत हारा 
दिखला दिया है जिसे केवल कुशाग्रवुडिवाले बुद्धिमान्‌ ग्रहण 
करसकते हैं और समझ सकते हुँ। पर यह रहस्य साधारण प्राणीकी 
समझमे आना कठिन हे इसलिये शका मत करो । 
किसी ब्रह्मनिष्ठ वा श्रोन्रियके पास जाकर समझलो । क्योंकि 
आत्माका संवन्ध इन कमौसे वा इनके कारणोंसे नहीं हे यह आत्मा 
तो सदा निर्लेप और साक्षीमात्र है ॥ १४ ॥ 
अब भगवान्‌ अगले श्लोकम यह दिखलाते हैं, कि जो लोग 
अत्मिको इन कमे वा कारणोंसे लिप्त समझ रहे हैं वे निरे मूख हैं- 
सू तत्रैव सति कर्तारमात्मानं केवल तु यः । 
वश्यत्यकृतबुद्वित्वान्म स .पश्यति दुर्मतिः ॥ 
॥ १६॥ - 
पदच्छेद: तत्र ( तस्मिन कमणि ) एवे सति ( यथोत 
पञ्चभिः अधिष्ठानादिभिः सम्पाये ) यः (प्राणी ) केचलम ( एकम्‌) 
तु ( निश्चयेन ) आत्मानस ( नित्यशुद्ध प्रकाशशीलं निष्करियमुदा- 
सीनमादात्मानंम्‌ ) कर्चारम (कतृत्वाश्रयस ) पश्यति (अत्लोक्यति) 
सः ( नित्य-निष्कियात्मकतुलदर्शी ) दुर्मतिः ( दुष्टा विवेकः 
विरोधिना पापेन मलिना सतिथेस्य सः ) थक्कतबुद्धिलात्‌ ( असैस्कृत- 
'मतित्वात्‌ ) न ( नेत्र ) पश्यति ( पारमाथ्यैन अवलोकयति ) ॥१६॥ 


होक ॥ ६१५॥ शीमङ्गगवद्गीता ` ३६०५ 


. करण ) चेष्टा है । यदि ये पांचों इस शरीरम प्रवाह न करें तो 
यह शरीर सुतक होजावे फिरे तो इसमें किसी प्रकारके कार्य्य करनकी 
चेश न रहे । इसलिये भगवानने पंचमाशांको चेष्टाके नामसे पुकारा है |. 

१, देव-- ऊपर कहेहुए कारणोंके अघिष्टातृदेव 'दैव ' कहलाते 
हैं जसे भनक ब्रह्मा, घुडिके विप्णु, अहेँकारके शिव, नेत्रोंके आदित, 
नासिकांके अश्विनीकुमार, करेणोके दशों दिक्पाल और हाथोंके 
इन्द्रादि देव कहलाते हैं । क्योंकि ये देवता ही इनको सर्वमकारके 
कर्मौके सम्पादन करनेकी सामर्थ्य प्रदान करते हैं । 

दूसरा अर्थ दैवका यह भी है, कि इस आणीने पूरेजन्मोमि जो 
शुभाशुभ कमोका सम्पादन किया है उनके फल प्रारब्धरूप होकर 
इस शरीरमें सब कमौकी प्रेरणा करता है इसलिये इस प्रारव्धको भी 
दैव के नामसे पुकारते हैं ॥ १४ ॥ 
, अब भगवान कहते हैं-- 
मृ०-- शरीखाज्च्नोमियंत्कम. प्रारमते नर: 
न्याय्यं वा विपरीत वा पञ्चैते तस्व हेतवः ॥१५ 


प्दुच्छेद्‌;- नरः ( मचुष्यः) शरीरवाङ्मनोभिः ( शरीरेण 
घचनेन मनसा वा ) यत्‌, न्याय्य ( त्यायोचितम्‌। धस्यैस । 
षारत्रीयस । न्यायसहितम्‌ ) वा ( अथवा ) विपशीतस ( अन्याः 
थ्यम्‌ । शारत्रविश्डस्‌ । न्यायम्तिकूलम्‌) वा, कसे ( यज्ञादिकम्‌ ) 
घारभते ( निर्व्तैयति) तस्य ( सर्वस्यै कर्मेशः ) घते (पूर्वोक्त: ) 
पच ( देहक्ुकरेणचेष्टादैवादयः ) हेतवः ( कारख्र्वरूपाः ) ॥१५ 
४५४. 


३११० श्रीमइगवद्गीता - [ अध्या १५] 
बाण शौरे चांडालके घरोंमें एक समान प्रराश करता है ऐसे न्याय 
अथवा अन्याययुक्त सवप्रकारके कर्मोको यद्यपि समानरूपसे 
प्रकाश करता है तथापि किसी प्रकारके कमेसि लिप्त नहीं होता और 
जन्म मरणमें नहीं फँसता सदा एक रस रहता है । 


प्रमाण श्रु०- “न जायते प्रियते न शुष्यते न दह्यति न कम्पते 
न भिद्यते नच्छियते निएुणः साज्षीभृतः। शुद्धो निरेवयवा्मा 
केवलः सूच्मो निष्कलो निरूजनो निरमिमानः शब्दरपर्शरेसरूप 
गन्धवजितो निविकब्पो निराकांक्षः सर्वव्यापी सोऽचिन्त्योऽ- 
ण्येश्च पुनातयशुद्वान्यप्रतानि निप्कियः सरकारो नास्ति संस्कारो 
नास्ति ” ( देखोयात्मोपनिष« श्रुः ३ ) 


अथ- न जन्मता है, न मरता है, न सूखता है, न जलता है, न कांप्ता 
है,न किसी शरत्रसे बेधा जाता है, न छेदा जाता है, निर्गुण है और 
सबका साच्चीमात्र है शुद्ध है, अवयवोंसे रहित है, केवल है अर्थात 
सजातीय-विजातीय-भेदसे शून्य है, सर्वेप्रकारकी कलाशोंसे रहित है, 
निरंजन है, निरभिमान है, शब्द, रपर्श, रस, रूप, गन्ध इत्यादिसे वित है, 
निर्विकल्प है अर्थात संकल्पव्रिकल्परेहित है, सर्वप्रकारकी कांक्षा- 
आसे वजित हे, सत व्यापक है ज्ञानेन्द्रियोंसे चिन्ता कियेजाने 
योग्य नहीं है, वरणोसे रहित है, चांडालोंको और पापियोंको शु 
करनेवाला है पर इतना करनेपर मी निष्किय है अर्थात कियारहित ` 
है । पूर्वसेरकाररूप नहीं है संस्काररूप नहीं है अर्थात्‌ पूत्रजन्माजित 
शुभाशुमफलोंका देनेवाला जो पांचवां कारेण देव सोमी नहीं है। 


श्लोक ॥ १५॥ , ख्रीमडगवदीता ३१०३ 


प्रकारेके क्स सनुष्योंके अहनिश अपने फंदेमें फँसाये रहते हैं इन 
सबोमें मुख्य सानसिक है जितके हास वाचिक येरे कायिकं 
उन्न हाते हे । तहां प्रमाण श्रुति:-“<४* यन्मसा मचुते ताचा वद॒ति 
यद्वाचा वेदति तत्कर्मणा करोति ” अर्थात जो कुछ प्राणी मननं 
करता है उसे वचनसे- बोलता है फिर शरीरसे करता हे । फिर ऐसा 
भी कहझये हैं, कि “ सन एव सलुप्याणां कारणं बन्धमोचयो 
अर्थात मोक्ष, बन्धन और शुभाशुभकर्मोके सुख दुःखरूप फलोके 
भोगनेका कारण भी मन ही है इसलिये भगवान कहते ३, कि किसी 
प्रकारेका कमै क्‍यों न हो अर्थात्‌ [ न्याय्ये वा विपरीत वा 
चैते तस्य हेतवः ] न्याययुक्त शाखडारा विहित कर्म हेः वा 
तिससे विपरीत अन्याययुक्त निषिद्ध कमै हो सबके करण अधिष्ठान, 
कर्त, करण, चेष्टा और दैव ये ही पांचो हैं ! 
शका- पहले तो भगवान इसी शरीरको सदेप्रकारके केमोकी 
सिडिका प्रथम कारण “ अधिष्ठान ? कह आये हैं ओर अब इस 
ख्छोकमें शारीरिक, वाचिक और मानसिक तीन प्रकारके कर्मोका कथन 
करनेसे शरीरे जो अधिष्ठान, वह वाचिक और कायिके कमौका कारण 
नहीं समझा जाता क्योंकि शारीरिक कर्म विज्ञ कहनेसे कायिक, 
मानसिक, विलग सममे जाते हैं ऐसा विरोध क्यो ! | 
समाधान--- भगवानके वचनोंमें बिरोध नहीं है क्योंकि इसे 
न्होकमें तो भगवानने * कारणका ? विशेष सम्बन्ध प्रत्येक अवयबोंसे 
दूसरे स्वरूपमें दिखलाकंर उन ही पांचों कारणोंके पुष्ट करेदिया है ( 
जैसे शरीरसे अधिष्ठान, औरे नरसे कर्ता, वचन ओर मनसे कारण, 


३६ १२ श्रीमद्धगवढीवो [ अध्या, १८] 


समभते हैं जिससे उनके सम्पूण कार्य सिड होते हैं भौर दुःखसे 
रहित हकर शरीरयात्राकी समाप्ति करते हैं । 


मुख्य तात्पर्य यह है, कि आत्मा रुदा निसै;ग है केवल निरुद्ध 
इसको पूत्र कथन कियेहुए पांचों कारणोंम लिप्त मानते हैं ॥१६॥ 


अब भगवान्‌ अगले शछोकमें यह दिखलाते हैं, कि जो बुडिमान्‌ 
घआात्माको अकर्ता मानता है वह शुभाशुभकमोसे छुटकर मुक्त 


होजाता है । 


मु०-- यस्य नाइँकुतो भावो बुद्धियंस्य न लिप्यते.। 
हत्त्वापि स इमाँल्लोकान्न हन्ति नं निवध्यते ॥ 

॥ १७॥ 
पदच्छेद: यस्य ( सदुपदेशसंरक्ृतबुडेः ) अकृतः 
( शाञ्नाचार्य्यसदुपदेशसंस्कृतमतित्वाव अहै कर्ता ) भावः ( इत्येवरूपः 
प्रलय: ) न (नारित) यस्य, बुद्धिः [तथा] (सच्छास्त्रोपदेशपरिष्कृता मतिः) 
[ शुभाशुभकरमरि ] ( मंगलेऽमेगले वा कार्ये ) न (मैव) लिप्यते 
( सञ्जते । लिप्ता भवति ) सः ( परमार्थदर्शी ! सुमतिः ) इसान, 
छोकान्‌ ( घ्राणिनः । संसारिजीवात्‌ ) हत्वा ( हिंसित्वा । नाश 
यित्वा । हनन कुत्वा ) अपि, न ( नैव ) हरित, न, निबध्यते 

( हिसाजन्याधर्मेण सम्बडो भवति )॥ १७॥ 


पदार्थः ( यस्य ) जिसको ( अहंकृतः ) मैं करता. हू 
ऐसा (भावः) कतुलामिमान (न) नहीं छूगया है [ तथा ] ( यस्व). 


> 
१ 


पै 


श्लोश॥ एक श्रीमद्गगवद्दीता ` ३६०६ 


पदार्थः-- ( तत्र ) तिन कर्मोक्रे विषय (एवं सति ) ऐसा 
होनेपर अर्थात थविष्ठानादि पाचों कारणोंके द्वारा कमोंके सिड होने 
पर ( थः ) ओ मूढ प्राणी ( केवलम ) केवल एक (तु ) ही 
( आत्मानस्‌ ) आत्माको ( कर्तारम्‌ ) कतृत्वर्पसे ( पश्यति ) 
देखता है ( तः ) वह निष्क्रिय आात्मामें कपृत्तकों देखनेवाला 
( दुमेतिः ) इबुडि ( अङ्कतबुद्धित्वात्‌ ) बुडिकी मलीनताके कारण ` 
(न) यथाथेदष्टिसे नहीं ( पश्यति ) देखता है ॥ १६ ॥ 
भावार्थः आनन्दसाम्राज्यसम्राट समस्तमेदान्तसिडान्तः 
प्रतिपादक निखिल्लजगदधिपति भगवान श्रीकृष्णचन्द्र आत्माको 
उक्त कमोके पांचों कारणोंसे सम्बन्धरहित दिखलातेहुए कहते हैं, 
कि [ तत्रैवं सति कत्तोरं रात्मानं केवलं तु यः ] जो प्राणी 
उक्तप्रकार कर्मौकी सिडिके हातेहुए भी केवल एके आत्माको कर्न 
देखता है वह भूलमें पडाहुआ है । 
क्योंकि भगवानका श्रमिप्राय यह हैं, कि यह आत्मा तो निष्क्रिय, 
निष्कलंक, निर्विकार, निमेल औरे सर्बोसे निःसंग रहनेसे साक्षीमात्र होनेके 
कारण किसी कर्मसे लिप्त नहीं होता। जैसे” आकाश ' धूम, मेघमाला, 
विद्युत्‌ इत्यादिके विकारोसे विकृत नहीं होता सदा एक रस निर्लेंप रहता 
है । फिर जैसे आलोक्ययंत्रका काच ( 7००४) काले, पीले, लाल औरं 
हरे सके बिम्बको ग्रहण करनेपर सी काला, लाज चा हरा नहीं होतां 
सदा निमल रहता है ऐसे यह आत्मा पिछले शछोकोमें कहेहुर पांचों 


` कारणोके तथा कायिक, वाचिक, मानसिक, विधि और निषेध कर्कि 


संग रेहतेहुए भी आकाशवत्‌ सदा निर्लेप रहता है. जैस दीपक 


१६१४ * औमद्वगकदगीता [ अध्याय १६] 
त लन SSP त ति हत 
लेपायमान नहीं होता बह [ हत्वापि स इमांल्लोकान्न इति 
न निबध्यते ] इन सब लोकोंको मारकर भी नहीं मरता और न 
दिसाके दोषसे लिप्त होता है | इस विषयको भगवान अ० २श्छो० १६, 

२० में पूरपकार समकाओआये हैं इसलिये पुनः इस विषयपर अधिक ' 
व्याख्यान करनकी आवश्यकता नहीं देखीगयी । सवेप्रकारकी शंका- 
श्रोंकानमाधान उक्त 'छोकोंमे होचुका है । भगवानने यहां इस शोकको 
इस विषयका उपसहारमात्र ही रखा है । इस श्लोकका यथार्थ तत्त्व 
बे ही समर्केगे जिनको चैतन्य समाधिकी माप्ति होगयी हे ॥ १७॥ 

अब भावान अगले श्वोकमे यह दिखलाते हैं, कि इन सत्र 
कारके कर्मोका प्रेरक कौन हे ? और किसके आश्रय ये सब सम्पादन 
हाते रहते हुँ! | 
` सृ०-- ज्ञानं ज्ञेयं परिज्ञाता त्रिविधा कर्मचोदना । 
` कारणं कर्म कर्तेति त्रिविधः कर्मसप्रहः ॥ १८॥ 

- पदच्छेद: ज्ञानम्‌ ( ज्ञायते यथाथत: पदार्था येन तत्‌ । 
क्रिया: ) यम, ( इटसाधनंकर्म । तज्जानरूपाक्रियाकभभूतघटपटा- 
दिकम्‌) परिज्ञाता ( एतज्ज्ञानाश्रय; ) त्रिविधा ( त्रिप्रकारा ) 
करमचोदना ( कमेप्वृत्तिहेतु: ) करणम्‌ ( साधक्रतमम्‌ वाह्य श्रोत्रा- 
याभ्यन्तरं बुद्ध्यादि ) कम ( कतुः क्रियाया आप्तुमिष्टतमम ) 
कर्ता ( क्यासम्पादक+ ) इति ( एवम ) त्रिविधः ( त्रिप्रकार; 
कमसेग्रह: ( क्रियाश्रय; ) ॥ १८ ॥ 

पदार्थः ( ज्ञानम). मत्यक्ष वा अनुमानादि प्रमाणोंके हारा 
थून्तकरणाके पटपर वस्तुतततुके यथार्थरूपका याविभूत हे।जाना जो ज्ञान है 


x 


श्शो० ॥ १६ ॥ श्रीमद्भगवद्भीवा ३३११ 


अब भगवान कहते हैं, कि [ पश्यत्यकृतदुद्धित्वान्नस पश्यति 
दुर्मतिः ] ऐसे निविकल्प, सब उपाधियोंस रहित, निष्किय और केवलं 
अर्थात सजातीयविजातीयरहित आत्माको जो प्राणी अकृतबुद्धि है 
अर्थात जिसकी बुद्धि वेद, शास्र और गुरुके हारा शिक्षा नहीं पायी ` 
हुई हे वह कर्ता रूप देखता है ऐसा देखनेवाला दुर्मात हे यथाथ 
रूपसे नहीं देखता । 
भगवानके कहनेका मुख्य तात्पम यह है, कि जैस अज्ञानी 
बालक तीबगामी रथपर वा रेलगाडीपर बेठाहुआ आसपासके वृत्तोंक्ो 
, भागताहुआ समकता हैं और बालबुद्धि होनेके कारण अपनेको 
एक ठौर बैठाहुआ मानता हे इसी प्रकार जो ज्ञानरहित है वह निवि- 
कार आत्माको पूर्वश्लोकोंमें कथन कियेहुए पांचों कारेणोंके साथ कर्मोका 
सम्पादन करताहुआ मानता है क्योंकि वह निबुद्धि है । इस विषयपर 
एक दृष्टान्त देकर समझायाजाता हे- 


एक श्वान अपने मुखेमें एक रोटी लियेहुए नदीके तटपर चला- 
जाता था उसने अपना बिम्ब .( 5७0००६०. ) उस जलमें देखा 
और यों समझा, कि दूसरा श्वान रोटी लिये जारहा है ऐसा समझ 
उस श्वानसे रोटी छीनलेनेके लिये जलमें कूदा और भौंकने लगा, 
जिस कारण अपने 'सुखकी भी रोटी गैँवायी ओर शीतकाल होनेके कारण 
मारे ठण्डके अचेत हागया इसी प्रकार अज्ञांनी जन झात्साके बिम्बको 
कर्ता मानकरे दुःख उठाते हैं | पर जो बुद्धिसान्‌ हैं वे सदा आत्माको 
निष्किय और निःसंग जानकर अपने अन्तःकरणपर _ उसका बिस्थमात्र 


३६१६ शरीमद्भगबन्गीता  : त्‌ अध्याय १६] 


बजाना इत्यादि किसी न किसी कर्मको करेता ही रहता है पर बिना 
किसीकी प्रेर्णाके किसी भी क्रियांकी उत्पत्ति नहीं हासकती । तहां 
शान यह प्रथम प्रेरेक है । 

यै ज्ञान, ज्ञाता औरे ज्ञेय क्के प्रेरक केसे हैं सो पाठकोंके 
नोधाथ यहां दिखलादिया, जाता है । 

प्रसक्त वा अनुमानादि प्रमाणोंके द्वारा अन्तःकरेणके पटपुर सुद्दम 


प्रमाणके ६ भेद हें-- प्रत्यक्ष, अनुमान, शब्द, उपमान, अर्था- 
पत्ति ओर अनुपक्षब्धि । 

१. प्रत्यक्षप्रभाश-- परत्यक्षममाण ( इन्द्रियनन्यज्ञान ) के करण 
( ओल, नेत्र, रसना, घाण इत्यादि ) के काको प्रत्यक्षग्माण कहते हैं । नेसे घट 
पट, मधुर, अम्श, सुगन्धित द्रव्य इत्यादि ये प्रत्यक्षप्रमाणके विषय हैं । 

२. अनुमानप्रमाण-त्रडमिति प्रमा ( सिमजन्यज्ञान ) के करण मन, 
बुद्ध श्यादिके कार्यको भ्मःनप्रमाण कहते हैं । जैसे घूमसे अग्निका ज्ञान इत्यादि 
अर्थात्‌ विंग जो धूम तिससे साध्य जो अग्नि तिसका ज्ञान होना जैसे ' पर्षतो३हिन 
मान्‌ ? कहनेसे किसी पवतपर धूम निकलतेइए यह शुभान करलेना, कि यहां आग होगी । 
क्योंकि मदानस ( पाकशाला) इत्यादिके घूमसे पहले अग्निका होना निश्चय कर रखा 
है इसलिये पर्वतकें धूमसे भी पवतम अग्निका होना निश्चय हेता है चाहे वहां अलि 
हो वा न हो । सम्भव है, कि केवल दाष्प ही निकलरहा हो । 

१, शब्द प्रभाए-- शब्दपरमोके करण जो वेद शास्त्रोके वचन उनको 
शब्दप्रमाण कहते हैं। सो दो प्रकारक है व्यावह।रिक और पारमार्थिक । तहां व्यावहारिक 
के दो भेद हैं लौकिक जैसे ' नीलो घटः ? । बैदिक जैसे वजहस्तः पुग्न्द्रः और 
पारमार्थिक तो बह्मबोधकवाक्यको कहते हैं जैसे ' तत्त्वमसि ? । 


४. उपसानप्रमाण--- ऽपमितिप्रमाके करणको थर्थात्‌ तप” 
त्सडश वस्तुके ज्ञानको उपप्रानप्रमाण कहते हैं। जैसे गय (नीलनायी में गो (गाय ) का 
साह य ज्ञान अपता खच्वरमें अवका साहश्यज्ञान । 
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जितकी ( बुद्धिः ) निर्मल बुद्धि (न ) [ शुभाशुभ कमे नहीं] 
( लिप्यते ) लिपरती है ( सः ) वही ( इमान ) इन ( लोकान) 
मतुष्योंको (ह्वा) मारकर (अपि) भी ( न हन्ति ) न भारता है 
(न निचव्यते ) ओर न हिसाके पापोंसे बांधाजाता है ॥ १७॥ 
भावार्थ ;--- अब लोकाभिराम राजीवनयन कारुण्यरूप यादवेन्द्र 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 'यात्माको कर्ता नहीं माननेवाले बुडिमानोंके 
विषय कहते हैं, कि [ यस्य नाहळतो आवो बुद्धियस्य न 
लिप्यते ] जिस घाणीमें अहेकृतभाव नहीं हे इसलिये जिसकी 
बुद्धि कर्मोके फलोसे लिप्त नहीं होती वही यथाथ तत्वका जाननेत्राला 
है. । अर्थात जिसने निश्चय करलिया है और अन्तःकरणकी शुद्धि 
प्राप्त होनेके कारण भली भांति समभलिया है, कि मैं जो निष्क्रिय 
आर केवलास्मा सब प्रकारके शुभाशुभसे रहित हुँ पूर्वकथित 
-अंघिष्ठानादि णंचों कारणात सम्बन्ध नहीं रखता इसी कारण कायिक, 
वाचिक और मानसिक कमसे लेपायसान नहीं होता और तिनके 
फल दृष्ट, अनिष्ट और मिश्रसे भी बड नहीं होता वही थथारथ 
ज्ञानी है और जो करमोर्मे अभिनिवेश रखता हुआ यों समझता है, 
“के मैं ही करनेवाला हूँ वह मूढ है सो भगवान्‌ पहले भी कहआये 
हैं, कि “ अहेकारवि मूढात्मा कर्तताऽइसिति मन्येत? ( देखो अ० ३ 
न्हो०२७) अथात्‌ जो 'यहेकारके वशीभूत होकर विमूढात्मा होरहा हे 
और यथाथ आत्मतस्वका विवेकी नहीं है शाख और गुरु दारा शिक्षित 
नं होकर अक्रतु है वही अपनेको का मानकर इष्ट, अनिष्ट और 
मिश्रके पाशमें फंसजाता है पर जो तल्वदर्शी निरहेकार होकर इन फलोसे 
४५६ 
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कह जाता हैं । स्थूल जैसें घट, पट पवत, इचत, फल, फूल, अभि, 
जल, एश्वी इत्यादि । सूक्ष्म जैसे सुख, दुःख, शोक, मान,अपमान, 
स्तुति, निन्दा इत्यादि । यद्यपि ये सब स्वयं ज्ञेय जाननेक्रे पदाथ 
, कहलाते हें तथापि जब ये ही ज्ञेय नेत्रोंके आलोक्य यैत्र (7००5) 
हाकर अन्तःकरणके पटपर पडते हैं अर्थात्‌ प्राणीके सम्मुख होते हैं 
तब इनके स्वरूप शौर व्यवहारोंका जो चिम्ब अन्तशकरणपर पइ- 
जाता है तब “मन? उनके रूपका मनन करने लगता है और बुद्धि 
छुर्वो प्रमाणोंके हारा निश्चय करलेती हे, कि यह अमुक वस्तु है और 
इसका निमित्त वा उपादन-कारण यह है और इनका यथार्थ व्यवहार 
यों है तब उसीको ज्ञान कहते हैं । जेसे किसी ग्राणीके सम्मुख जब एक घट 
उपस्थित हाजाता हे तब उसके आकारको देखकर वह प्राणी यों समझता 
है, क्रि मृत्तिका इसका उपादान-कारण है और कुलाल तथा चक्र इसके . 
निमित्तकारण हैं एवं इसमें नीर वा क्षीर जो भराजाता है वह इसका 
व्यवहार है इसी मकारके बोधका नाम ज्ञान कहलाता है । 
तत्पश्चात्‌ घटरूप ज्ञेयको देखकर प्राणीके श्रन्त/केरणमें जब 
इसका ज्ञान उत्पन्न हुआ तब उस प्राणीने अपने गृत्यको यह आजा 
` दी, कि जा और इस घटमें जल भरला ! वह स कट जल 


उत्तरमीमांसाके कर्ता व्यास्देव--- छवां प्रमाण मानते हैं। 
इस गंम्भीर विषयक जाननेकेलिये षट्शास््ोंक्रा अश्ययन करना चाहिये अथवा 
विसी त्रिय उह्मनिष्ठ गुरुके समीप जाकर इस विषयको सममलेना चाहिये । ग्रन्थ 


के विस्तार होनेके भयसे यहां सांगोपांग वर्छन नहीं कियागया दिग्दुरनमात्र करदिया 
गया है। 
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सो ज्ञान तथा ( जञेयम ) स्वयं वह वस्तु जो अन्तःकरणमें उन्न हों 
आती हे सो जो ज्ञेय और ( परिज्ञाता ) तिस क्ञेयका जाननेवला 
जो परिज्ञाता है ( त्रिविधा ) ये तीनों ( कंम्रचोदेवा ) कर्मके 
प्रेरकं हैं अर्थात्‌ जाननेकी किया, जाननेकी बस्तु और जानने्राला 
ये तीनों कमक प्रेरक हैं । फिर ( करणसू ) जिसके डास कमै 
सम्पादन कियाजाता हे ( कमे ) जो किया कीगयी है ऐसा जो कमे 
फिरे ( कर्ता ) उस क्रियाका करनेवाला (इति) ये ( त्रिविधः } 
तीन प्रकारके ( कमसंग्रहः ) कसै संग्रह कहलाते हैं भर्थात कर्ता, कमे 
और करण ये तीनों क्रियाओोंके अवलंब हैं ॥ १८॥ 
भावार्थः--- यदुकुलेतिलक सतसंकल्प कसरि भगवान 
सच्चिदानन्द श्रीकृष्णचन्द्र सवेप्रकारेके कमोका व्याख्यान करतेहुए अर्ब 
उन कमाके प्रेरक और आश्रयके विषय परिचय करोतेहुए अर्जुनके 
भति कहते हैं, कि [ ज्ञाने ज्ञेये परिज्ञाता ज्रिविधा कमचोदनो ] 
ज्ञान, ज्ञेय और परिज्ञाता ये तीनों कमोके प्रेरेक हैं अर्थात जितने 
-शुभाशुस कमै माणीके शरीर, मन और दचनसे उत्पन्न हेते हैं; 
अधिष्ठानादि पांचों कारयोंके अवक्लम्बसे उद्भूत होते हें तथा इष्ठ 
अनिष्ट और मिश्र तीन प्रकारके फलोंको उसन्भ कर जीव्भात्रसें 
भुगवाया कस्ते हैं तिन सवेप्र झरके कमौके प्रेरक ये ही ज्ञान, ज्ञय और 
ज्ञाता हें । अर्थात जाननेकी क्रिया, जाननेकी वरतु ओर आननेन _ 
धाला ये तीन यदि न हों तो शरीर ऐसे जडवत पडा रहे जैसे पत्थर; 
, शुष्कका्ठ, स्वर्ण, पीतल वा तासादि । परं यह प्राणी जो पैतन्य है 
जडवत्‌ पडा नहीं रहसकता। चलना, फिरना, खाना, पीना, गाना. 
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अनुष्ठान करेनेवाला ये तीनों कमैसंग्रह अर्थात्‌ कमेसमुष्चय, कमै- 
समष्टि वा कर्माश्रय कहे जाते हैं । जैसे देवदत्तने खड्गसे युडकां 
सम्पादन किया । यहां देवदत्त कर्ता, खड्ग करण और युद्ध कके 
नामसे पुकारे जावेंगे. | ये तीनों मिलेकर संपूर्ण युडच्यवहारके ' 
समुच्चय, समष्टि वा आश्रय हैं | 

तहां कर्मके चार भेद हैं- उत्पाथ, आप्य, संस्काये और विकायै । 
उत्पत्तिके योग्य जो कमे है उसे उत्पाच कहते हैं । जैसे कूप खोदकर जलका 
निकालना उत्पाद्य है । जो कम पूर्वसे ही सिद्ध हे उसे प्यं कहते 
हैं । जैसे हसन।, रोना, निद्रा लेना, मल मूत्र परित्याग करना इत्यादि | 

जो कम गुणाधान मल्लापकषेरूप हावे अर्थात्‌ जिसका गुणमात्र 
रखलियाजावे ओर मल निकाल दिया जावे उसे सस्कार्य कहते हैं । . 
जैसे दूषसे घृत वा माखन निकालकर उसकी कांजीको दूर फेंकदेना 
अथवा मृतकके पांचभौतिक शरीरको जलाकर उसकी आत्माको देव- 
यान वा पितृयान मार्ग होकर जानेका अधिकारी बनालेनां । 

विकार्य- उसे कहते हैं जो आवान्तर अवस्थाको आशत हुआहा । 

जैसे जलसे हिम, इच्चुदेडस गुड, शर्करा इत्यादि, खशुसे कुण्डल, 
ककण इत्यादि और मृत्तिक्रासे घट, ढक्कनथादि इन सब कमौका समु 
श्रय ये कर्ता, कर्म भौर करण हैं जिनके बिना उक्तेप्रकारके किसी 
भी कमको स्थिति नहीं रहसकती । 

भगतानने इस शछोकमें कसको प्रेरक और आश्रय दिखलाते 
हुए ज्ञान, ज्ञेय, परिज्ञाता, करण, कर्म, और कर्ता डो गूढ विषयोंका 
वर्णन करदिया । इनः विषयोपर बार-बार . विचार करनेस मनुष्य 


छो० ॥ १८ || श्रीमद्भगवद्गीता ˆ ३६१७ 


वा स्थूल वस्तु और पदारथाके यथार्थ रूपका आविभूत होजाना ज्ञान 


'५, अर्थापत्तिप्रमाण्‌- उपपादक कल्पनाके हेतु उपपाद्यज्ञानक) अर्थापत्ति 
प्रमाण कहतेहें : अर्थेत्‌ जिसके अभातसे जितका अभर होवे उसको उपपादक कहते 
हैं । जैसे देवदत स्थूलक्ाय दे पर दिनको भोजन नहीं करता सम्भव है, * 
कि वह रालिको पुष्कल भोजन कररता होगा । क्योंकि बिना भोजन किये गरोरकी 
स्थूलता सभव नहीं है इसलिये स्थूलता उपपाद्य है और रालि-मोजन उपपादक है तिसके 
भी दो भेद हैं रष्र्थापत्ति और शरतार्थापत्ति । जैसे देवदुत्तको स्थूल देखकर रालिके भोजन 
के अर्थका ज्ञान करना दशर्थावत्ति है और श्रत भ्रथेकी अचुपपत्तिसे भर्थात्‌ सुनीहुई वस्तु 
के श्रभावहे उपपाद्ककी कल्पना करलेनेको श्रताथीपत्ति कहते हैं । जैसे घर्मे देवदत्त 


: नहीं है इतना सुनकर देवदत्तके बाहर रहनेका ज्ञान होता है । 
६, अनुपलब्धिप्रमाण - अभावको प्रमाके असाधारण कारणको अकु 
पलब्धि प्रमाण कहते हैं । जैसे कोई प्राणी 'घटको' चादविवादसे “पट? सिद्ध कियाचाहे 
वो नहीं होसकता अर्थात्‌ घटमें जो पटका अभाव है उसीको अनुपलब्धिपमाण कहते हैं । 
सो अभाव दो प्रकारका है अन्योन्याभाव और संसर्गाभाव । तेहां संसर्गाभावके चार भेदू 
हैं घाग्माव, प्रस्वंप्राभाव, सःमयिकाभातर और अत्यन्ताभाव इनका वर्ण अ० २ शगेक 
१६ में हाचुका है । 

अब इन तों प्रमाणम चार्वाक-- केवल प्रत्यक्ष प्रमाण मानता है । 

कथादै वैशेषिकन्यायकर्ता-- प्रत्यक्ष और थद्चमान प्रमाण मानता है । 

` साँख्पकर्ता कपिलदेव-- प्रत्यक्ष, अछुमान और शब्द्‌ प्रमाण मारते हैं। 
न्यायदर्शनकर्त्ता गौतम-- प्रत्यक्ष, अमान, शब्द भर उ.मान ये चार प्रमाण 


मानता है । 
पूर्वमीमांपाका कर्त्ता जैमिनीय- पत्यक्ष, अमान, . शब्दे, उपमान और अथीपत्ति 


ये पाँच मानता 


३६३२ श्रीमडगवद्गीता [ भन्या० १८ 


ही ( प्रोच्यते ) कहेजाते हैं ( तानि) तिन सबको (अवि) भी 
( यथावत्‌ ) यथायोग्य ( श्रुणु ) हे अजुन | श्रवण कर ॥ १६ 

भावार्थ:-- निखिलभुवनषरिषालनवदपरिकरे जगदुदयविभ- 
वलयलीलाधर भगत्रान श्री्ुप्णचन्द्र पिछले श्छोकमें कथन किमेहुए 
ज्ञान, ज्ञेय, परिज्ञाता, कमे, करण और कर्षाके विषय अर्जुनके 
पतिपूर्णप्रकर व्याख्या कर आये हैं अब उनही छतोमें ज्ञान, कम और 
कर्ता तीनोंको मुख्य जानकेरे इनके त्रिगुणात्मक दोनेका भेद वशन करते 
हुए कहते हैं, कि [ज्ञानं कमे च कत्ती च त्रिधैव गुणभेदतः। 
प्रो थते ] ज्ञान, कम और कर्ता ये तीनों सत्व, राजसादि शुणोके 
भेदसे तीन प्रकारके कहेगये हैं । कहां गये हे ! तो कहते हैं, कि | गुण- 
संख्याने यथावच्छ्रणु तान्यपि ] गुणों की संख्या करनेवाले श्रीकः 
षिलदेवविरचित सांख्यशास्त्रमे कथन कियेगये हैं सो जिस घकार कथन 
कियेगये हैं तिनको हे अजुन ! ज्योंका त्यो सुने । 

ज्ञान, ज्ञेय इत्यादि छवों तत्तोंम केवल तीन ही लेनेका कारण 
यह है, किशेषजो तीन करण, ज्ञेय और ज्ञाता हैं ये इन ही तीमोंके 
अन्तर्गत हुँ। अर्थात ज्ञाता, कर्चाक अन्तत हे ज्ञेय, श्ानके अन्तत 
है और करण्‌ वके अन्तर्गत है । क्योंकि तीमोंक्रो तीनोंका अवलम्ब 
है इसलिये अगवान अत्युक्ति जानकर केवल ज्ञान, कम और कर्चाका 
त्रिगुणात्मक दोना कहते हैं । 

अब ये लीन तस्व उन तीनोंके अन्तगत केसे हैं? और क्यो हँ! सो 

भी सुनलो ! ज्ञानके अन्तर्गत ज्ञेय तो यों है, कि जिस गुणसे विशिष्ट . 
जय होमा अर्थात सालिक राजसादिमें जिस गुणकी प्रधानता जञेयम 


० 


लेक) (८ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ३६१९ 


भरलाया । अब विचारे करना चाहिये, कि यहां घट भरानेवाला स्वामी 
और भरनेवाला सृत्य दोनों ज्ञाताके नामसे पुकारेगये | अर्थात्‌ ज्ञेय 
जो घट, ज्ञान जो जल भरनेका कार्य्य और ज्ञाता जो जल भर- 
-नेवाला ये सब- एक संग मिलकर कूपसे जल निकालनेवाली क्रियाके- 
प्रेरक हुए । क्योंकि ये तीनों यदि एक दूसरेके सम्मुख न हों तो. 
कूपसे जल निकालमेवाली क्रिया कसी भी सिद्ध नहीं होसकती 
अर्थात जहां ये तीनों ज्ञान, ज्ञाता और ज्ञेय न होगें तहां किसी भी. 
प्रकारके कमकी भेरेणा नहीं होसकती । पाताललोकसे लेकर नरलोक 
पथेन्त जितने सात्विक, राजस और तामस कर्म होरहे हैं सबोकी भरणा 
इन ही ज्ञान, ज्ञाता भरे डेय हारा होरही है । इसीलिये भगवाननेः 
र तीनोंक़ो इस ?लोकमें “ ज्रिविधा कमचोदना ” कहकर पुकारा 

| 

अब भगवान कहते हैं, कि [ करणं कर्म कतेति त्रिविधः कमं- 
संग्रहः ] करेण, कर्म और कर्ता ये तीनों कर्मसंग्रह कहलाते हैं ॥- 
तहां साधनभूत द्रव्यादिको अर्थात जिसके हारा कर्मे सस्पादनः किया 
जावे और जिसके बिना कर्मकी पूर्ति न हासके उसे करण कहते हे जैसे: 
कुठार, खड्ग, तंत्रवाय, लेखिनी इत्यादि जिनके डारा काष्ठोंका काटना; . 
युद्ध करना, कपडा बुनना, शास्त्र पुराण लिखना इयादि क्रियाओंका 
साधन होता हैं । यहां करेण शब्द सम्पदान, अपादान और अधिकरण 
इन तीन कारकोंका भी उपलक्षण है तातर्य यह है, कि.इन तीनोंके 
सहित करण और खतः वह कमे अर्थात्‌ कर्तापुरुषकोः अपनी क्रिया: 
झारा प्राप्त होनेका जो इष्ट है फिर सयं कर्ता. अर्थात्‌ उस कियाका 


१६२४ श्रोमङ्गवदीता [ भरध्यो० १८ ] 


तासथै यह है, कि इन छत्रॉमें किती तीनके गुणोंका वनं 
करनेसे छुवोंका वर्णन होजाता हे । इसीलिये भगवानने अत्युक्ति जानं 
कर छुवोंका कथन करना उचित नहीं जाना । 

भगवानने जो इस शछोकमें * गुणसंख्याने ' कहा तहां उनका 
तातये यह है, कि हे अजुन ! मैं तुकको यह विषय पहलेपहल नहीं 
कहता हुँ वरु * गुणसंख्यान ? शुरणोकी प्रसख्या बतानेवाला जो महषि 
कपिलदेवळुत सांख्यशाख है तिसमें जिस प्रकारे इन सुणोंका वर्णन 
किया हुआ है में उसी प्रकार तुझसे कहता हूं । 


बहुतेरे डीकाकार इस सांख्यशास्त्रको यों कहकर दूषित करते हैं; 
कि “ कापिलं शाख परमायब्रद्वेकंस्वविषये न प्रमाणम ” 
शर्थात परमार्थबह्मकी एकताके बिषय यह ग्रन्थ प्रमाण नहीं है पर. 
ऐसा लिखना एक प्रकारका पक्षपात सिड करता है सांख्य और. 
वेदान्त इन दोनों शास््रॉके पठन-पाठन करनेवाले परस्पर एक दुसर 
रसे विरोध रखते हैं. ऐसा रागद्वेष रखना पूर्ण विह्वानोंका कामं 
नहीं है । मै. मुक्तकंठसे कहेसकता हुँ, कि सांख्यशाखने भी परमार्थ- 
तत्त्व ब्रह्मका भी प्रतिपादन किया है । जैसा, कि मैं अपनी अल्पबुडिकें 
अनुसारे इस गीतांशाखके अ० १३ खछो० ६, ७ में वेदान्त और 
सांख्य दोनोंके विरोधको मिटा आया हूँ ॥ १६ ॥ 


` . यहाँतक भगवाचने ज्ञान, जेय और परिज्ञाता इन तीनों तरिकोंका 
धरीन लौकिक व्यवहारोंको दरशातेहुए किया । अब इन पारलौकिक 
तत्तोंमें इनके सात्विकादि त्रिगुणात्मक. होनेका स्वरूप दिखलातेहुए 


रबोक ॥ १६ ॥ श्रीमक्मंगवद्वीता “* ३६२१ 


तस्ववेचा हाजाता है और लौकिक ऊमोका परित्याग कर पारलौकिक 
कर्मोंका भनुष्ठाता बनजाता हे एवं उप्तके हृदयमें यह निश्चय 
हाजाता हे, कि निष्फल कमोका साधन करते-करेते अन्तःकरेणकी 
शुद्धि प्राप्त कर इन कोके फल इष्ट, अनिष्ट और सिश्रसे अवश्य 
छूटजाऊंगा और अपने जेय मगब्नत्सरूपको अवश्य प्राप्त करूँगा ॥१८ 

अब भगवान उक्त छवोंमै ज्ञान, कमे और कर्ताको सुख्य जान” 
करे गुणभेदसे तीनोंके वर्णन करनेकी प्रतिज्ञा अगले ,छोकमें केरते हूँ 


मु०-- ज्ञानं कर्म च कर्ता च न्निषैव गुणभेदतः । 
प्रोच्यते शुणसंख्याने यथावच्छुणु तान्यपि ॥ १९ 
` प्रदेच्छेदः-- उणसेल्याने ( गुणा: स्वादयः सम्यक्काये" 
भेदेन ख्यायन्ते पतिायम्तेऽस्मिन्निति गुणसंख्याने कपिलकृतं 
सांख्यशाखम तस्मिन) ज्ञानम ( ज्ञायतेऽनेनेति ज्ञानम्‌ । इष्टानि 
योधः ) च (तथा ) कमै ( क्रिया ) च ( पुनः ) कर्ता ( क्रियाः 
श्रय; । स्वतन्त्र: ) शुणमैदतः ( सतवादिशुणत्रयभेदेन ) निषा 
(जिविध!) एव ( निश्चयेन ) प्रोच्यते ( कथ्यते ) तानि ( ज्ञानक 
कर्माणि) अपि, यथावत ( यथायोम्यम्‌ । यथाशाख्रम) शृझु ( वद्य 
माणोपदेशे चित्स समाधाय आकर्णय ) ॥ १६ ॥ य . 
पदार्थ;-- ( गुणसंख्याने ) सांख्यशाखमे ( ज्ञानम ) 
ज्ञान अर्थात जाननेकी क्रिया ( च ) और ( कमे ) कम अर्थात 
कर्ताके करनेका इट ( च ) तया ( कर्ता ) करनेवाला ये तीनों 
( गुणमेदेन ) सलवादि गुणभेदसे ( त्रिया ) तीन प्रकारके (एव )- 
४५९७ 


४६२६ , श्रीमेद्रेवद्गैती - [ भ्रध्याय १८] 
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सब भूतोर्मे एक व्यय भाव देखा जाता है वह सालिक 
ज्ञान है अर्थात्‌ त्रझासे लेकर तृण पर्य्यन्त सबमें जो आत्माको एक. 
रस व्यापक जानता है और ऐसा जानकर शत्रु, मित्र, हानि, लाम, 
दुस, सुख इत्यादिके सम्मुख होनेपर भी स्थिरचित्त रेहकर चलाय- 
मान नहीं हाता वही सात्विक ज्ञानी है । जैसा, कि भगवान, अपने 
मुखारविन्दसे अज्जुनके प्रति पहले भी कहआये हैं, कि “ सम; 
शत्रो च मित्रे च ” ( ग्र १२ छो० १८ ) “ सम पश्यन हि 
स्त्र ” ( अ १३ श्लो २८) “ समदुःखसुखः स्वस्थः 
समलोष्टाश्मकांचन:” (अ० १४ श्लो० २४) एकाग्रचित्त होकर फिर 
एक बार इन श्लोकोंको अवलोकन करनेसे ओर उनके गुढ अथोपर 
विचार करनेसे पाठकोंको यंह अवश्य बोध होजावेगा, कि सात्विकः 
ज्ञान वह रत्न है, जिसे लाम करेलेनेसे यह जीव बह्मत्वको प्राप्त 
हाजाता है अर्थात भगवस्खरूप हाजाता है फिर तो शेष रहा ही क्या! 
जिसको वह अपनेसे विलग अथवा एक दूसरी वस्तुको परेस्पर विलग 
देखे । इसी कारण भगवान्‌ कहते हैं, कि [ अविभक्तं विभक्तेषु 
तज्ज्ञानं विद्धि सात्विकम्‌ ] जिसने जिस ज्ञानसे विभक्त वसुः 


ओंमें अविभक्तञ्ञा बोध प्रात करलिया उती ज्ञानको हे अजुन ! तू 
सात्विक जान | 


तासथ्यै यह हे, कि जितनी वर्तुळ "स्वजाति, विजाति और 
खगतभेदसे भिन्न २ मास रहीं हैं वे यथाथेमें भिन्न नहीं हैं । सब 
एक ही स्वरूप हैं केवल परमाणुयोके मेलका आवान्तरमेद होगया 
ˆ # इन तीनोंका दर्शन अ+ ३ श्लोक १६ में होचुका है । 


दोन्ह १९ शमद्गईक्षे | ६६२६ 


हामी उती प्रकारका ज्ञाता होगा । जैसे वेद सम्मुख रहनेसे ज्ञाता 
चेदपाठी पण्डित, वीणा सम्घुख रहनेसे ज्ञाता वायविशारद और बाण 
सम्मुख रहनेसे हिंसा करनेवाला बघिक बन जावेगा | 


अब करण कमेके अन्तर्गत कैसे है ? सो कहते हैं करण उसे 

कहते हैं जिसके डारा कसे सम्पादन किया जावे । अर्थात जिस गुशसे 
विशिष्ट करण होगा तदात्मक कमे. भी होगा | जैसे नासिकासे सुगन्ध 
दुगन्धके अहण करनेका कर्ष छोड अन्य कुछ नहीं होसकता । श्रोत्रसे 
. भले बुरे शब्दोंके सुनेका कमे छोड अन्य कुछ नहीं होसक्र्ता। इसी 
घकार जिस प्रकारकी अन्य इन्द्रियां होंगी उसी प्रकारके क्य सी होंगे । 
इन्द्रियां करण हैं यह पहले सी कथन कर आये हैं इसलिये सात्तिकके 
करेण सात्त्विक, राजसके राजस और तामसके तामस करण होंगे । 


अब “परिज्ञातः ज्ञाताके अन्दर कैसे है ? यह जान लेना भी आव 
श्यक हे इसलिये कहते हैं, कि जबृतक कर्ताके अन्तःकरेणमे किसी 
वस्तुके जानलेनेकी शक्ति नहीं होगी तबतक बह उस केका सम्पा 
इन करनेवाला कती नहीं होसक्रता । जैले गाबकके अंन्तःकरणमें गानेकी 
शक्ति यदि नहीं हागी तो वह गानविद्याका परिज्ञाता होकर गानः 
क्रियाके सम्पादन करेनेका कर्ता नहीं होसकता । इसलिये परिच्चाताको 
कर्ताके अन्तर्गत रखा । न 

यदि इस थनुलोमका विलोम भी करदिया जावे अर्थात ज्ञान, 
जैयके अन्तर्गत, कम, करणके अन्तरगत और परिज्ञाता, कर्चाके अन्त्मतं 
कहाजावे तो भी कोई हानि नहीं है । 


१६२८ श्रीमद्षगव दोता [ अध्याय १८] 
PR ESRNEIESSEESS  R २ री रि रिति ला 
और सदा चिन्तारहित हूँ, नाना अ्कारकी चित्ततरत्ति्धोसि रहित हुँ, 

चिदात्मा हुँ और एकरस हूँ । SE 
भगवानने जो इस श्लोकम “ अविभक्तं विभक्तेषु ” कहा है 
इसका मुख्य तात्पर्य यही है, किं जितनी बस्तुतरतु साधारण ज्ञान- 
बालोंकी इष्टिमिं विभक्त हैं अर्थात विलग-विलग हैं वे सब सात्विक 
ज्ञानवालोंकी दृष्टिमे एक समान हैं । पूमाण श्रतिः “ ॐ यथा 
शुद्धसुवर्णस्य कटकसुकटांगदादिमेदः ! यथा ससुद्रसलिलस्य 
स्थूलसूध्मतरंगफेनबदडदकरकलवणपापाणाद्यनन्तभेदाः । यथा 
भूमेः पर्वतरक्षतणगुल्मलतादयनन्तःवस्तुभेदः । तथैवाडँतपरः 
मानन्दलनणपररह्मणो मम सर्वाद्धैतमुपपन्न भवत्येष ! ” 
( महानारायणापनिषत्‌ श्रु०२ में देखो ) 
` अथ--श्रीपितामह अक्षदेवके पूछनेपर श्रीमहानारायण विष्णुभगवान 
कहते हैं, कि जैसे एक शुद्ध सुवर्शके ककण, मुकुट, बिजावट इत्यादि 
अनेक भेद्‌ देखेजाते हैं, जैस एक समुद्रजलके तरंग, फेन, बुल- 
बुल, कौडी, शंख, सीपी, लवण, पाग्रण इत्यादि अनेक भेद हैं, 
जैस एक पथित्रीके वृक्ष, तृण, भाडी, लता इत्यादि अनेक भेद हैं। 
ऐसे ही बहझलोकसे लेकर पाताल पथ्थेन्त जितनी वस्तुतसु हैं 
सब मुझ अट्वैत परमानन्दनहासे निश्चय करके अद्देतरूपर्मे उतन्न 
हती है । तालये यह है, कि अस एक सुवर्ण नाना प्रकारके झाभू" 
षणांमें व्यापक हे एक ही समुद्र तरंग बुदूषुदादिमं ब्यापक है 
ओर एक ही एथिवी पीत और वृक्षादिमें व्यापक है ऐसे ही सालिक 
ज्ञानीकी दृष्टिम ऐसा निश्चय हाजाता है, कि अहलोकसे प्रातालले.क 


श्लोक ॥ १० ॥ श्रमङ्कगवद्गीता ` ३१३१ 


प्रथम सात्विक, राजस, भौर तामस ज्ञानका वणन अगले तीन 
श्लोकोंमें करते हैँ । का. 
मू०- सबैमृतेघु येनक मांबमव्ययमीक्षते । 
अविभक्तं विभक्तेषु तज्ज्ञानं विद्धि सात्विकम्‌ ॥२९० 
पदच्छेदः- विभक्तेषु ( प्रथग्भूतेषु । अनेकनामरूपगुण- 
भिन्नेषु ) सबैभूतेषु ( अव्यक्ताविस्थावरान्तेषु 'सकलप्राणिषु ) 
येन ( ज्ञानेन ) एकम्‌ ( अड्वितीयम ) अविभकतम ( विभागशु- 
` न्यम्‌) अव्ययम्‌ ( अविनाशिनस | विनाशरहितस। कूटरथम निम) 
भावम्‌ ( परेमाथतश्वम्‌ सञ्चिदानन्दरुपस) ईक्षेत ( पश्यति । साक्षा" 
त्करोति ) तत्‌, ्ञानस्‌ (अदैतात्मदशनम। थथार्थज्ञानस ) सात्विकम्‌; 
विद्धि ( जानीहि )॥ २० ॥ 
पदार्थ:-- है अर्जुन ! ( विभक्तेषु ) परस्पर भेदवालें 
( सबैमृतेषु ) सब सूतोंमे ( अविभक्तम्‌ ) अभिन्न, संवब्यापक 
( एकत ) अडितीय ( अव्ययम्‌ ) निविकार, कूटस्थ, नित्य (भावम्‌) 
परंमार्थतत्व सच्चिदानन्द्खरूप ( यन ) जिस ज्ञानसे ( इते ) 
देखाजाता है (तत्‌) उस (झानम ) ज्ञानको ( सात्विकम्‌ ) सात्विकं 
ज्ञान ( विद्धि) जानी॥ ॥ २०॥ 


भावाथ:-- परमानन्दागार निखिलसुवनाधार भगवान ` ` 


श्रीकृष्णचन्द ज्ञान, ज्ञेय और परिज्ञाता इस प्रथम त्रिकका मथमः- 
भाव ज्ञानके सात्विक खरूपका वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि 
[ सर्वभूतेषु येनेकं मावमव्येयमीक्षते ]. जिस चानसे ` 


३६३० चीमदगवद्ीता [अध्या १८३ 


भिन्न-भिन्न स्वरूपमें बनजाते हँ । अर्थात्‌ जिस प्रकार पूर्व-सृष्टिम 
रहते हैं वैसे ही फिर बनजाते हैं तहां वेदका भी वचन है-- 
ॐ अहेसत्राणि विद्धद्धिशस्यमिपतो वशी सूर्याचद्ममसौ धाता 
यथाएूवमक्स्पयृत्‌ ” । 
इस विषयका वर्णन अ० २ श्ठो० २८ में पुर्यप्रकार 
करदियागया, जिससे यह सिद्ध कियागया हे, कि ये ब्र्मलोकसे पाताल 
परथन्त तककी दृष्ट और श्रुत वस्तुतरतु परमाशुओंके मेलसे बनजाती हैं 
और फिर न्ट हेफकर परेमाशुरूप ही रहजाती हैं इसलिये रूप करके थे 
सश्चर हैं पर प्रवाह करके अव्यय हैं । क्योंकि ये बहुत सुददम हैं। 


“ज्ञालांतरे गते रश्मौ यत्सुद्धमे दृश्यते रज: । 
तस्य जिशत्तसों आगः परमाणुः स उच्यते ॥ ” 
इसीलिये भगवानने इस नछोकमें ' सावमध्ययस्‌? कहकर प्रयोग". 
किया और यह जनादिया, कि सात्विक जानवाले इनको प्रवाह करेके 
अव्यय जानते हें । जैसे किसी ग्रामको जलादो तो उसकी सब्र वरतुः 
तस्तु जलकर प्रथम भस्मररूप होजावेंगी फिर वह भरम वायुमें लय 
होतीहुई आकाशमें लय होजावेशी । फिर उस स्थानपर पूर्बकी बडी 
बडी विशाल वस्तुर्थोका पता ही नहीं लगेगा, थे कहां गईं और 
क्या हुईं ? फ सात्तिक् ज्ञानवालेको तो यही बोध होगा, कि वे सब 
प्रमाणुरूपमे वत्तमान हैं और वत्तेमान रहेंगी केवले इनका तिरोभाव 
होगया है । इसी प्रकारसे देखनेको अव्ययसावमे देखना कहते हुँ । 
रो सासिकऋञ्चानक कार्य्य है । शंका मत करो ॥ २० ॥ 


शरीक ॥ २० ॥ औमद्भमदढ़ीता . १६२३ 


हे । सो परमाणु सबै रुमानरूपसे व्याप रहा है और तिस पर- 
माझुमें अह्मसत्ता समानरूपसे व्यापतीहुई अन्तःकरणकी विचित्रताके 
कोरणा विभिन्न रूपोंमें देखी जारही है । यदि अन्तःकरेण सब भिन्न- 
भिन्न रूपोको एक परमाणुरूप देखकर अह्यमत्ताकी व्यापकता दीखने 
लगजाबे तो उसकी विचित्रता मिटकर शान्तिकी प्राप्ति होवे । फिर 
तो अन्तःकरण सब विभक्त वरतुओंको अविभक्त देखे । अथात भिन्न 
भिन्न पदाथोको एकरूप देखे । जब ऐसा सालिक ज्ञान अपनी पृश 
कलाके ऊपर पहुँचजाता है तत्र यह प्राणी विज्ञानका आनन्द लूटने 
लगता है, दरिद्रसे चक्रवर्ती बनजाता है और मग्न होकर यों कहने 
लगजाता है, कि श्ु०-- “ 3 केवल तुथरूपोऽसिम तुर्यातीतोस्मि 
` केवलः । सदा चैतन्यरुपोऽस्मि चिदानन्द्मयोऽस्यहस्‌॥ आत्मा 
नन्दस्रुपोऽ ह्ययमात्मा सदाशिवः । आत्मप्रकाशरूपोऽस्मि 
ह्यामज्योतीस्तोःस्म्यहझ । आदिपष्यान्तहीनोऽस्मि आकाशः 
सहशोऽस््यहम । देहभावविहीनो$रिमि चिन्ताहीनोस्मि सर्वदाः॥ 
चित्तरत्तिविहीनोःहं चिदात्मेकरसोऽसम्यहम । ” ( तेजविन्दूपनिषक्‌ 
प्रथम अध्याय श्रुः ४, ६, १०, १५) अर्थरपष्ट है । 

संक्षिप्त तात्पये यह है, कि इस सात्विक झनके. अथ्यासस्हे 
प्राणीको ऐसा दोष होजाता है, कि मैं तुरीय, चैतन्य और चिदामन्दू* 
रूप हू आत्मानन्द, सलानन्द, आत्माराम औरे आत्मस्वरूप हुँ और सदा 
कल्याणस्वरूप हुँ। आत्ममकाशस्वरूप, भात्मध्योति, आदि, मध्य और 
अन्तसे हीन सदा रकस्स आकाशके समान हूँ। देहभावसे विहीन 
हू अर्थात्‌ देहको सी आत्मा ही देखता दे आत्मासे इतरे नहीं देखता 


३६३२ औमद्वगवहीता" | चंध्याय १८] 


सब मृतोंमे मिज्ञता समकता है, एक रूप नहीं जानता वही राजसी ज्ञान है। 
ताल यह है, कि इन दिनों बहुतेरे घाणी अपनेको बुद्धिमान समककर 
यों कहा करेते हैं, कि यदि सबसे आतमा एक समान होता तो जहां एक 
मनुष्यके मस्तिष्कमें व्यथा होती. तहां सारे बझाणडर्क मनुर्ष्योके मस्तकमें 
ब्यथा हाजाती, एक मनुप्य पंशु होजाता तो सब पंगु 'होजाते, एक अंधा 
होता तो सब येथे होजाते एक गृंगा होता तो सब गुंगे होजाते पर ऐसा 
नहीं'हाता है। इसलिये भत्यक्ष देखा जाता है, कि सब जीव पृथक्‌ 
पुथक्‌ हैं । सालिक ज्ञानवाले जो सबको एक समान समझ रहें हैं 
बहुं उनकी नितान्त भूल है । Pr 
एवम प्रकार सालिकज्ञान वालोंपरे लांडन लगाकर अपने 
बुद्धिमान कहकर जो सर्वत्र एथक्‌ भाव समझ रहे हैं ऐसा समझना 
राजरुज्ञानवालोंकी अपनी ही भूल है क्योंकि यह उनका वचन किसी 
उदाहरण वा दृष्टान्तसे सिड नहीं होता देखो ! गंगोत्तरीसे गगाकी 
धारा निकालकर समुद्रम जामिलती हे उसकी लम्बाई कमसेकम 
१६००सौ मीलकी है । तहां इनके सिडान्तके अनुक्षारे यदि उस गेगाके 
प्रवल अवाहमें एक किसी ठौरपर बुदबुदे पडजाबें तो उसी क्षण संपूण 
गंगाजल गगोचरीसे लेकर ससुद्रतक बुदबुर्दोका पडजाना उचित था 
पर ऐसा नहीं देखा जाता । क्योंकि जल तो एक ही है औरे सर्वत्र एक 
ही जलका लगाव है | अथवा इस १६ ० ०सौ मीलके प्रवाहके अन्तर्गत 
किसी एक स्थानसे एक घट भर कर निंकाललो तो बह गंगाजल ही 
समभा जावेगा | इसी प्रकार भिन्न-भिन्न ठौरसे एक सहस्र गंगाजलके घटं 
भरकर निकाललो और एक घटके जलसे मच बनाकर और तिस मधको 


| 


म्योक ॥ २० ॥ ` ` औगद्वववद्वीता - ३६२१ - 


तककी वस्तुतत्तुम एक ही सखिदानन्द अहेत परनहझ् है । केवल अन्तः- 
करण और वाहचकरण दोनोंके विकारसे सामान्य पुदषोंको मिन्न-मिन्न 
रूप भासरहा है। ताउथ यह है, कि स्वजाति, विजाति और स्यगतभैद 
से रहित जो सब खञ्च नीचको समान दृष्टिसे देखता हे दही यथाथ 


सात्विक ज्ञानवाला हे। जैसा, कि भगवान पहिल्ले भी कह आये हैं, 
कि “ विद्याविनंदसम्पन्ने त्राह्मखे गवि हस्तिनि । शुनि चेव 
En 


शु 
FSP ही > ७. णो 
श्वपाके च पाडता; ससदाशन; ? ( अ» ५, शलो० ९८ ) 


इस श्ल्लोकम जो भगवानने  भावश्नव्ययम्‌ ' शब्दका प्रयोग 
किया .हैं इसका मुख्य तात्पर्ये यह है, कि असे अब्यव जो सञ्चि- 
दानन्द परचह्मस्वरूप परमात्मा भूत, भविष्य और वतमान तीनों कालमें 
एक रस. रहता है ऐसे नहालोकते पाताल पयेन्तकी वस्तुतस्तु सी अव्यय 
रुप हैं अर्थात्‌ तीनों कालमें एक रस हैं । | 


__ शैका- यह मायाकृत छष्टि जिस विद्या, नश्वर कहते चले" 

आरहे हैं विसको तुम तीनों कालमं सदा एक रस केस कहते हो ? 
समाधान- ' एथियो नित्या परसाखुरूपा 

योरे परमाणु रूप हे । “ दाचूयसानास्तडान्त जल 


सारी सृष्टिकी वस्तुतस्तु प्रलयकालर्म नए होकर केवल उनके 


नि छ्न 


सिने, अभ्िके वामे और वाथुके आक्राशमें लय हाकरे रहेजाते 
हें तब 


हैं । फिर जब सछिक्री रचना आरम्भ होत ग्रे बिखरेहुए पर- 


>. 


माखु इःचणुक ओर तनरेशु इत्यादि झूपमें द्वेतेहुए घन होकर 
द्य 


३६३४ शरीमद्भगवङ्गीदा [ भध्या+ १८] 


संगतिद्ारा आत्मज्ञानकी मराप्ति नहीं हुईं अपनी आंखोंपर अगुली डाल- 
करे अमात्मक दृष्टिद्वारा - देखनेसे जैसे एक चन्द्रमा दस-बीस होकरें 
भिन्न भासता है ऐसे राजसञ्चानवाले प्राणियोंके अन्तःकरणरुपनेत्रम 
'यज्ञानताकी अंगुली पडजानेसे एक आत्मा सहसों चात्मा होकर भासरहा 
है इसलिये इनका ज्ञान राजसी ज्ञान है यथार्थ नहीं है । यथा श्रृतिः-- 

“ ॐ एक एव हि भूतात्मा भूते २ व्यवस्थितः एकधा बहुधा 
चेव हश्यते जलचन्द्रवत्‌” ( जहाविन्दूपनिषद्‌ श्रुः १२ ) 

अथे--.. निश्चय करके एक ही भूतात्मा भिन्न-भिन्न भूर्तोम व्यव 
स्थित है सो एक ही आत्मा बहुत होकर ऐसे भासता है जसे जलकी- 
लहरोंमें एक ही चन्द्रमा बहुत हाकरे भासता है पर वह बहुत नहीं 
एक ही है। भिन्न २ समझना भ्रमात्मक बोध हे इसलिये इसे राजस 
ज्ञान कहते हैं । 

शुंका-- सृष्टिकी जितनी वस्तु विलग-विलग बनी हुई हैं वे 

सब प्रलक्षमं विलग २ देखी जारही हें अर्थात उनका विलग २ 


हाना म्रयक्षधरमाणसे सिड है इसलिये ऐसे बोघवालेको मिथ्या लांडन 
लगाकर भगवान दूषित क्यों करते हैं ? | 


समाधान-- अरसच्षप्रमाणको केवल नारितक मानते है 
शाख्वेत्ता नहीं मानते । क्योंकि सन्न ममाणमें इन्द्रिय जन्य दोषोंकी 
भराति देखीजाती है | जैसे सुय्यमणडल और चन्द्रमण्डल सुनहरी 
और रुपहली रोटियोंके समान केवल वितरतमात्रकी गोला 
इभ भासते हैं जो प्रसक्त दृष्टिदोषजनित अमात्मक बोध है । क्योंकि 
यथायेमे वे वितरतमात्र नहीं हैं वरु उनकी गोलाई सहसो 


श्लोक ॥ २१३ श्रीमदवंगवद्गीता ३६३१ 


धरवे भगवान अगले शखरेकमें राजसज्ञानकों वणन करते हैं- 
सुक पृथक्त्वेन तु यज्ज्ञानं नानासावान्‌ पृथम्विधान। 
वेत्ति स्वेषु भूतेषु तञ्ज्ञानं विद्वि राजसम्‌ ॥ २१ ` 
. पदच्छेद:-- एथक्त्वेन ( पार्थक्येन प्रतिदेहं भिन्नत्वेन ) 
तु ( किन्तु ) सर्वेषु ( सकलेषु ) भूतेषु ( प्राणिए॒ ) एथम्विधान 
{ प्रतिदेहं भिन्नान्‌ ) नानाभावान्‌ ( सजातीयेषु मनुष्यादिषु 
मिन्नमकारान ) यत, ज्ञानम, देचि ( जानाति । विषयीकरोति ) 
तत्‌, ज्ञानम, राजसम, विद्धि ( जानीहि ) ॥ २३ भ 


पदाथेः-- हे अजुन ! ( तु ) किन्तु ( एथक्त्वेन ) एथकू 
रुपसे (सर्वेघु) सम्पूर्ण ( मृतेषु) प्राणियोके (उथग्विधान्‌ ) मिन्न- 
भिन्न ( नानासावाच ) नाना प्रकारके भावोंको (वव ) जो 
( ज्ञानम ) ज्ञान ( वेत्ति ) जानता है ( तत्‌ ) ब्रह्म ( ज्ञानप्त 2 
ज्ञानको ( राजसछ ) राजस ( विद्धि ) समक ॥ २१ ॥ 
अर्थात जिस ज्ञान हाय संब वसुओंमें सिञ्चता देखीजाती है 
उसको सजस ज्ञान जानो । 
भावार्थ: -- स्मामानसहस इष्णिवेशातरेत भग- 
चान श्रीकृष्णचन्द्र राजसी ज्ञानका परिचय कते हुए कहते हैं; 
कि [ पृथक्त्वेन चु यज्ज्ञानं नानाभावान प्रथग्वि- 
धान । वेत्ति सर्वेषु भूतेषु ] एशक-पएथक करके भिन्न-भिन्न 
धारके बहुतेरे भावोंको जिस ज्ञान हार प्राणी जानता है आर्थोत्‌ 


५६३६ श्रीमद्गगवंद्वीता ` [ भ्या १८] 
जो मनके अभाव होजानेसे अद्ैतघुद्धिकी प्राप्ति हे बह सात्विक ज्ञान 
है। शंका मत करो! ॥ २१ ॥ 

अब भगवान अगले व्छोकमें तामस ज्ञानका वर्णन करते हैं--.. 


मृ० ¬ यत्तु कृत्स्नवदेकस्सिन कार्ये सक्तमहैतुकम्‌ । 
अतस्वाथवदल्पं च तत्तामसुदाहृतस्‌॥ २२॥ 
पदच्छेद:--- तु (किन्तु) यत्‌ ( जानस ) एकस्मिन, कायें 
( विकारभूते देहे ) छत्स्नवत्‌ ( सववत । सम्पूणेमिव ) सक्तम्‌ 
(लीनस । एतावानेवात्सा ईश्वरो वा नात; परमरतीति लग्नम ) अहैतुकम 
(हेतुरुपपत्तिस्तद हितम्‌) अतत्त्वार्थत्रत्‌ ( परमार्थावलम्वनरहितम। श्रय 
थायविषयकम ) च ( पुनः ) अल्पसा ( तुच्छम्‌ । आत्मनो नित्यत्व- 
विभुस््राविषयीकरणात अतिस्वल्यस ) तव ( ज्ञानम्‌) ताससम, उदा" 
हृतम ( कथितम्‌ ) ॥ २२ ॥ 
'पदार्थ:-- ( तु ) किचुहे थज्जुन ! (थत ) जो ज्ञान 
( एकस्मिन ) एक ही (कार्ये) कायम ( कत्नवत्‌ ) सकलमात्रको 
लयेहुए ( सक्षम ) थवुरक्त है ( अहेतुकम ) इसलिये सुक्तिरहित 
हे ( अतलार्थवत ) यथाथ. अर्थका बोधकं नहीं है ( च ) और 
( अल्पम ) तुच्छस्वरूप है ( तव ) ऐसा ज्ञान ( ताससम ) तामप्ती 
( उदाहृतम्‌ ) कहागता हे ॥ २२॥ 
सावार्थ:-- पु्लेन्दीवरकान्तवदन सकलमुषमासदंन 
श्रीमगवान ऋष्णंचन्द्र अर्जुनके मति तामसीज्चानका वर्णन करते 
हुए कहते हैं, कि [ यन्नु कुतस्नवदेकस्मित कार्य्ये सक्तम- 


रबर? ॥ २१ ॥ मङ्गा . -- ३६६३ 


पीकर सत्त होजाओ तो क्या सहसों घट संच ही होजावेंगे औौरे-उनकें 
_ पीनेसे प्राणी मच होजावेंगे :? कदापि-नहीं फिर देखो | कि संपूर्ण 
पृथिद्रीमंडलका समुद्र तो एक ही है). किए इन प्रथग्साव देखने- 
वालेके सिद्धान्तके अनुसार समुद्र कंकाबात-( तूफान ) के ककोडोंसि 
यदि एक नौका डूबजावे तो समुद्रभरकी नोकाओंका डूबजांना उचितं 
था पर ऐसा नहीं हाता ।. पु 
इसी मकार सईसों इ्टान्त देखनेर्म आवेंगे, कि जों 
वसतु महान और विशाल है उसके-किसी एक भी अवयबमें 
विकार होनेसे संपूर्ण अवयवीमें विकार नहीं होता । अघिक क्या 
कहाजावे इस सिद्धान्तके विरुद ऐसा देखाजाता है, कि जब एक ही 
भनुष्यके मस्तकमे व्यथा होती हे तो वह व्यथा उसके हृदय, . हाथ; , 
पांव इत्यादि अवयर्वोमे नहीं होती इसलिये ऐसा कहना, कि आत्माके 
एक होनेसे एककी व्यथासे सबको व्यथित होजांना चाहिये था इसी 
लिये चात्मा एक नहीं है भिन्न है ऐसा कहना भूल है और यह 
उनका तर्क, कुतक है और निर्मुल है । इसलिये भगवान कहते हैं; 
कि [ तज्ज्ञानं विद्धि राजसस ] हे.अलुन !तू ऐसे एथक्‌ २. 
समझनेवालेको ' राजसज्ञान ? जान ! अर्थात जो लोग ऐसा सम- 
भरहे. हैं, कि मेरा आत्मा दुःखी है, मेरे, छोटे साईका आत्मा. दुःखी 
है, मैं घनवान हु, मेरा मित्र दरिद्र है औरे- यह यातमा प्रस्मात्मासे 
विलग है फिर देव, राक्षस, मनुष्य, पशु, पक्ती, कोट, पतंग, बुच, 
परत, फल, फूल, .नदी, नाले इत्यादिके आत्मा एथक्‌-एथक्‌ हैं ऐसा. सम:.. 
भनेवालोंका ज्ञान राज़सीज्ञान है । क्योंकि किसी. श्रोत्रिय नेक्षनिष्ठको . 


३६८८ भ्रीपडगवद्वीता [ अध्या १८] 


स्थापित कर यों समझ लिया, कि जितनी देवत्वकी शक्तियां इस 


ब्रह्मण्ड्मे हैं. सब इसी पिंडमें स्म रही हैं इससे इतर दूसरा कुछ नहीं 
है तो ऐसे ज्ञानको तामसी ज्ञान कहते हैं । ॥ 


इन दिनौं प्राय: ऐसा देखाजाता हे, कि विजवाद्शमीके उत्सव 
में बहुदेरे प्राणी दुर्गाजी वा कार्लदेवीकी मूर्ति बनाकरे जब नदीने 
प्रवाह करदेनेके लिये बाजे गाजेके साथ बडी चहलपहल और 
बडी धूमघाम्से लेचलते हैं और जहां किसी चौराहेपर ऐसी दो चार 
मूत्तियोंका मिलाप होजाता है तो प्रत्येक प्राणी दूसरेकी मूत्तिको 
तुच्छ और अपनी मूत्तिकों विशेष €मफकर आगे बढा लेजाना चाहता 
है जितके लिये लाठियां चलती हैं और बहुतेरोंक मरतक फूटजाया 
करते हुँ जिस कारण गवनेभेंट सरकार इंग्लिशियः की पुलिस इनके 
साथ रहती हे । इसी प्रकारके देगे मुसलमानोंके मुहरमक्े उत्सवॉमें 
भी देखेजाते हैँ ऐसे पुरुषोक्रा ज्ञान तामसी. ज्ञान है । 


फिरे लीजिये और सुनिये ! इन दिनों बहुतेरे वेप्णत्रमतवाले 
श्राचा्य इत्यादि शिवके मन्दिरमें नहीं जाते और अपने मन्दिरको 
' श्रे और अन्य देवमन्दिरों रो तुच्छ समकते हैं एत्रं भरमको अग्निका 
मल बताया करते हें । अपने सालग्रामको दूसरेके सालग्रामसे श्रेष्ठ 
बताते हें । ऐसे ज्ञानको तामसी ज्ञान कहते हैं । 
श॑ का अपने देवमें विशेष ज्ञान रखना तो उपासनाकी उत्तम 
रीतिके अन्तर्गत हँ बर्योकि उपासको = हिये, कि अपने उपास्यो 
प्रमदेव परहा संच्चिदान्द समरे फिर ऐसी समझको तामसी ज्ञान 


रलौ० ॥ ३१ ॥ श्रीमद्गगंवद्वीवा | ६६३४ 


थोजनकी है इसी प्रकार वृच्ध और पर्वेतोंस रहित किसी सुनसान. विस्तृत 
भूमिपर अथवा किसी सागरकी नौकापर वा किसी पर्वतके श्वेंगपर खडे 
हाकर देखो तो ऐसा बोघ होगा, कि चारों ओरसै आकाश पृथ्वीसे लगा 
हुआ है। श्रज्ञानी ऐसा समभँगे, कि मैं चलते २ उस स्थानपर 
पहुंचकर आकाशको छूलूंगा पर ऐसा नहीं यह मत्यक्षप्रमाण भी 
दृष्टिसे दूषित है 

फिर देखो कभी-कभी घरमें बैठे रेहा तो जो नगाडा तुम्हारे घरसे 
पूत्रेकी ओर बजरहा है उसका शब्द पश्चिमकी ओरसे सुन पडता है यह 
* प्रत्यक्ष? श्रोत्रजन्यदोषसे दूषित हे । यह तो मैंने वाहचकरणके दोषोके 
उदाहरण दिये जिससे प्रत्यक्षका खंडन होता है। अब अन्त:करणदोष- 
जन्य अत्यक्षको मी सुनो | कभी-कभी जब दिग्भ्रम हाजाता है तो प्राणीको 
पुबैका पश्चिम वा उत्तरका दिन जान पडता है यह अन्त;करण्‌दोषसे 
दूषित ' प्रत्यक्ष ! है इसलिये बुद्धिमान भसचाका विश्वास नहीं करते ६ 

श्रीशंकराचार्यके गुरु गौडपादाचाय्यने भी. अपनी कारिकामें 
हेत देखना अर्थात भिन्न-भिन्न देखना अन्तःकरणदोषजनित अर्थात्‌ 
मनका दोष माना हे । प्रमाण- “ मनो दृश्यमिद हेत वक्तिचित्सचः 
रांचरेम्‌ । सनसो हचम्नीभावे द्वैतं नैवोपलभ्यते ” ( माण्डुक्यो० 
गौडपादीयकारिका तृतीय पकरण श्लो० ३१-११०) अर्थात जो कुछ 
जड चेतन भिन्न-मिन्न करके हैतरूपसे भास रेहे हैं वे मनोइृश्यदोषसे' 
भासते हुँ अर्थात मनके. दोषसे भासते हैं ओर जब वह मन अमनी- 
भावको प्राप्त होता है तब कहीं. हेतका पता भी नहीं लगता अर्थात्‌. 
जिस प्राणीका शान सनोदश्यसे दूषित है वह राजसी. ज्ञान है । और 


६९४० श्रीमद्वववद्वीता ती [ अध्या ७ १५३ ही 


चाहा तो किसीने यह दोहा पढदिया, कि “ अपने" अपने इष्टको नमन 
करें सब कोय। इष्ट विहीना परेशुराम नंवे सो मूरेख होय ॥” यह 
- सुनकर तुलसीदासजीने यों कहा, कि “ क्या वरणों छबि आजकी 
भले वने हो नाथ । तुलसी मरतक तब नवे धनुष-बाण लो 
हाथ ॥” इतना कहते ही कती आश्चर्यमयी लीला हुई, कि “ सुरली 
मुकुट दुरायके धनुष बाण ले हाथ । सेवककी रुचि राखि वे नाथ 
भये रघुनाथ ” अब विचारंकी दृष्टिसे देखो, कि तुलसीदासजीने उपा- 
सनाका पक्ष भी रेखलिया और अपने उपास्यको सबैमूसियोम दिख 
लाकेर भगवानके वचनको सिड भी करदिया,. कि “ यो मां पश्यतिं 


सर्वत्र ” इसी ज्ञानको सात्विकज्ञान कहते हैं और यही उपासनात* 
तत्वको दृढ करनेवाला हे । 


यहाँ इस 'छोकमें जो कहा, कि “ कृत्स्तववेकस्मिन ” तथा 
५ झतलार्थवदल्प च ” अर्थात्‌ ब्रह्मतत्त्वरहित, तुच्छ और एक ही 
कार्यम जो सवेवत्‌ देखता है पर श्रपने उस एक काय्यकी सर्वमे नहीं. 
देखता वरु अन्य सब भूतोंसे घृणा करता हे यह तामसज्ञान है । जैसे इन 
दिनों मिन्नःभिन्न मतवाले थप्ने मतकी प्रशंसा और दूसरेके 
मतकी निन्दा कियाकरते हैं यह तामसज्ञान है । यदि. घे सब 
मतमतान्तरोंको अपने मतमें और अपने मतको सम्म देखते होते 
तब तो उनका ज्ञान साल्विकज्ञान कहाजाता । इस विषये मैं. 
एक कपोलकल्पित दृष्टान्त देकर तुम्हे इस अथको सममादेता हूं ।. 
किसी आममें दो भाई ये दोनोंमे पररपर हेष होजानेके कारण दोनोने. 


रशे०॥ २२) श्रीमद्रगवदीपा ` ३६३७ 


हेतुकम्‌ ] जो ज्ञान सकल भावोंको लियेहुए बिना किसी हेतुके किसी 
एक ही कार्यमें थासक्त है अर्थात्‌ प्रसक्त अनुमान इत्यादि अनेक 
प्रमाणोंसे मी जिसकी उपपत्ति नहीं होसकती और सिद्धान्तको नहीं 
पहुँच सकता ऐसे किसी एक कायम देहमें अथवा किसी अन्य भूतमें 
जो आसक्त हो अर्थात्‌ सबको एक ही में समक कर उसीम लय 
हाजावे भौरे ऐसा समे, कि इससे इतरे अन्य कुछ भी नहीं है फिर 
वह एक ही पदार्थ किस प्रकारका हो, कि [ ग्रतत्वार्थवदल्पं च 
तत्तामसझ॒दाइतस ] अत्लाथै हो और अल्प भी हो अर्थातकाय, - 
हवा भूतम जितकी थासक्ति हुई हा और वह किसी विशेष तत्तयुक्त 
अथका सम्पादन करेनेवाल्ला न हो इसी कारण अल्प हो अर्थात तुच्छ 
हा तो ऐसे ज्ञानको 'तामसञ्चान' कहते हें । जैसे किसीने अपनी देहको 
सुन्दर समझकर ऐसा थ्रहैकार करलिया, कि मेरे शरीरसे बढकर कोई 
दूसरा शरीर सुन्दर नहीं है, सरी सुन्दरताई मेरे ही शरीरम सिमट 
कर इकही हागयी है । अथवा यो समकलेवे, कि मुझसे बढकरे 
कोई बुद्धिमान नहीं हैं संसारमै डेढ घुद्धि है जिससे आधी तो 
संसारे है और एक रुमूची “बुद्धि मुझमें है इसलिये यह मेरा 
शरीर बुडिका भण्डार ही है । अर्थात अपने शरीरको वा इसी 
प्रकार दूसरे किसीके शरीरको सेसारंभरके शरीरोंसे परम सुन्दर वा 
परम बुद्धिमान्‌ समकलेना तामसी ज्ञान हैं । 
इसी प्रकार किसीने सुन-सुनाकर बिना गुरु वा शास्त्री 
देशके सारतखसे रेहित थोंगापीरे, लोनायमारों, बूढाबावू वा 


जबईचावाका पिंड बनाकरे अपने “घरके ` सामनेके वृक्षके नीचे 
४५६ 
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म०-- नियतं सद्गरहितेमरागद्रेषतः कृतम । 
अफलप्रेप्सुना कर्म येत्तत्सात्विकमुच्यते ॥ २३ 
पदच्छेदः-- अफलप्रेप्सुना ( निष्कामेन ।* फलप्रातिका 
भनाशुन्येन कत्र ) संगरहितस ( अमिनिवेशशून्यम । आसक्ति- 
बर्जितम्‌ ) अरागद्वेषतः ( रागः इष्टे प्रीति; देषः अनिष्टेश्रीतिः इति 
रागडेषौ ताभ्यां शुन्यतया ; यत, नियतम्‌ ( नित्यम ) कम ( याग- 
तपोदानादि ) कृतम्‌ ( अनुष्ठितस ) तत ( कम ) सात्विकम्‌ 
उच्यते ( कथ्यते ) ॥ २३ ॥ 
पदार्थः ( अफलप्रेप्सुना ) निष्काम पुरुषके द्वारा ( संगरः 
हितम्‌ ) संगरहित ( अरागदेषतः ) रागड्ेषसे रहित ( यत्‌) जो 
( नियतम ) नित्य ( कर्मे ) अमिहोत्रादि कमे ( कुतम्‌ ) किया- 
जाता है ( तत) वह ( सात्विकम्‌ ) सालिक ( उच्यते ) 
कहाजाता है ॥ २३ ] | 
__ भावाथ;-- धुघरारे केशवारे बजके दुलारे भगवान श्रीकृ 
ष्ण्चन्द्र अजुनके अति कहते हैं, कि | नियत संगरहितम 
रागद्वेषतः कुतम्‌ ] जो कर्मं बेदशास्त्रानुसार विहित हे, निल 
है, अहेकारसे रहित है तथा जो राग और डेषसे रेहित होकर. किया 
जाता है एवं [ अफलप्रेप्सुना कम यत्तत्सात्विक सुच्यते ] 
फलके नहीं चाहनेत्राले बुडिमानोंके डारा जो सप्थादन कियाजाता 
है वही सात्विक कर्म कहाजाता है । 
इस विषयको भगवान इस गीताशाख्रमें ठौर २ पर विधिपूर्वक 
वर्णन करते चले याये हैं जैसे “ विहाय कामान्यः सर्वान पुमांश्च: 


छोक ॥ २२१ प्रीमद्धगवद्वीता ३६१६ 


क्यों कहते हो ? ऐसा कहनसे तो उपासनाका खंडन हे।जाता है। 
क्योंकि जिसने राम वा कुष्णकी उपासना को वह शिवमन्दिरमें क्या 
करने जावेगा ? यथार्थ तो यह है, कि “ एको देवः केशदो वा शित्रों वा! 
एक देवकी उपासना करनी चाहिये केशबकी वा शिवको फिर ऐसी अन- 
व्यमक्तिको तामसी ज्ञान कहना अनुचित देख पडता है भगवान इसी 
गीतामें कहआये हैं, कि “अनन्यचेत्ता; सततं यो सां स्मरति नित्यशः” 
(अ० ८ व्लो>० १४) “ अनन्याश्चिन्तयन्तो माँ ये जनाः 
पर्युपासते ? (अ० ६ शछो०, २२) अर्थात जो अनन्यचेतस है, जिसकी 
अनन्य भक्ति है और अपने उपास्यको छोड अन्य कुछ नहीं जानता 
उसीको भगवान योगन्नेम देते हैं थोर उसीको बडी सुगसतासे मिलते 
हैं फिर ऐसे ज्ञानको तामसी ज्ञान कहकर भगवान अपने वच्नोंको 
आप ही इस छोक़ झारा क्यों खंडन कररहे हैं ? 


समाधान-- अरे प्रतित्रादी ! तूने तो इस तत्वका समभा ही 
नहीं ! तुमने मोतीके साथ गुंजा पिरोदिया ! अजी ! उपासना ही 
सात्विक ज्ञानका कार्य्य है और“ अतत्त्वार्थ ” कार्य्यमें “ कुत्स्न- 
वदेकस्मिन ”» देखना तामसीज्ञानका काय्ये हे क्योंकि उपासनाके 
विषय स्वये भगवानका यह वचन है, कि “ थो माँ पश्यति सर्वत्र 
सर्व च सयि पश्यति ” देखो ( अ० ६ खछो० ३० ) अर्थात्‌ जो. 
सब भूतोंमें मुझको देखता और मुझमे सबको देखता है बह मेरा 
भक्त सदा मेरे समीप है मैं उससे दिलग नहीं होता हूं ।जैसे गोस्वामी 
तुलसीदासजीने दुन्दावनमें जाकर जब ऋृष्णंमूत्तिको नमस्कार करना 


३६४४ श्रीमद्वगवद्रौता [मध्या० १८] 


फिर कहा है, कि “ प्रजहाति यदा कामान्‌ ” ( अ०२ 
छो० ४५ ) “ 'ग्रफलाकांक्षिमियज्ञो विधिदष्टो य इज्यते 7 
( अ० १७ छो० ११) “ गतसँगस्य युक्तस्य ज्ञानावस्थितचेतसः” 
( अ० ४ श्लो» २३ ) “ अनाश्रितः कर्मफल कार्य कर्म करोति 
थः ” ( प्र ६ श्टो० १ ) “ मयि सर्वाणि कर्माणि सन्यस्या- 
घ्यात्मचेतला ” ( अ० ३ छो ३१ ) 

ऐसे २ अनेक वचन भगवानने इस गीताशाखम कथन किये हैं 
जिनसे यही सिद्ध होता है, कि अहंकार तथा रागडेष रहित, 
फलकी वांचा त्यागनेवाले माणीसे जो नियतकर्स संध्या, हवन, 
तपण इत्यादि कियेजाते हैं तिन कमौको साखिक कम कहते हैं । 

यह २३ वां 'छोक ऊपर कथन किये हुए सब वचनोंका उप- 
संहारमात्र है इसलिये पाठकोंको चाहिये, कि पिछले सब वचर्नोको 
भलीभांति एकाग्रचित्त होकर पढें और फलाकांत्षासे रहित हो सात्त्विक 
कर्मोका सम्पादन किया करें ॥ २३ ॥ 

अब भगवान अगले ,छोकमे राजसकर्मेका वर्णन करते हैं--- 
धृ०-- यतु कोमेप्सुना कर्म साहङ्कारेण था पुनः । 

क्रियते बहुलायासं तद्राजसमुदाहृतम्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद: तु ( किन्तु ) कामेप्सुना ( फलकामनासहिः 
तेन कत्रो ) अहंकारेण ( अहे क्ेत्यमिनिवेशशालिना । कतृल्वामि" 
मानयुक्तेन ) वा, पुनः ( भृयो भूयः ) बहुलायासम्‌ ( अतिश्रम" 
साध्यम्‌ । बहुक्लेशसहस ) यत्‌, कमे ( काम्य कम ) क्रियते ( अयुः 
धीयते ) तत्‌, राजसम, उदाहृतम ( उक्तस )॥ २४ ॥ 


श्लोक ॥ १२ ॥ औपदगवद्वीता ३.४१ 


अपने पैतृक घनको दो सममागोंमे बांट लिया और उसीके साथ अपने 
गुरुमहाराजको भी दो सम सागमें बांटकर दाहिने अंगको एकने और 

बायें अगको दूसरेने अपना-अपना पूज्य अग समझा । अकस्मात श्री 
गुरुमहाराज उनमेंसे एकके घर आगये । जब वह जल लेकर पाद- 

प्रक्षालनके लिये पहुँचा तो गुरुमहाराजने अपना दाहिना पैर उसके 

-आगे करेदिया उसने जलभरे लोटेसे पांच सात लौटा मारा और 

कहा, कि यह पेरतो उसका है मेरा “ पांव ? दीजिये फिर वह उनका 

बायां पैर पखारने लगा इतनेमें उसके भाईने यह सुना कि मेरे पाँचको 

दो चार लोटे लगगये हैं फिरतो वह भी दोडा आया और बायें पैरमें ` 
दो चार लोटे लगादिये अब क्या था गुरु महाराज चलते हुए और फिर 
वहां आनेका नाम भी नहीं लिया । 


इन दोनों मूखोंके ज्ञानको तामसी ज्ञान कहना चाहिये । क्योंकि 
“ कुल्नवदेकस्मिन काय्यं सक्तमहेतुकम, अतत्त्वार्थ, और अल्प 
इन चारों दोषोंसे दृषित हैं । अर्थात्‌ संपूर्ण गुरुकी महिमाको एक ही 
पांवम देखना और उसीमें आसक्ति रखना जिसका कुछ मी हेतु 
नहीं है और यथार्थ तत्त्वसे रहित है फिर अल्प है अर्थात अत्यन्त - 
तुच्छ बुडिसे संयुक्त है । इसलिये हे प्रतिवादी ! यह सिड होता है, 
कि उपासनातत्त और तामसी ज्ञानके तत्त्वनें पृथ्वी और आकाश 
का अन्तर है अतएव शंका मत कर | ॥ २२ ॥ 
अब भगवान, सात्विक, राजस और तामस कमोका वर्णन अगले 
नछोकमें करते. हे-- 


३६४३ श्रीमद्भुगवद्गीता [ अध्य० १८] 


कराया । इसी प्रकार हेषवश किसी अपने पडोसीके नाश कारदेनेके- 
लिय बडे परिश्रमके साथ श्येनयज्ञ करवाया और यह चाहा, कि आज 
यज्ञडी समाप्ति हुई कल मेरा पडोसी मरजावे । जब दोचार महीने वह 
न मरा तो फिर दूसरा श्येनयज्ञ कराया । एवं प्रकार बडे परिश्रमके 
साथ दो-दो चार-च,रै मासके पश्चात अपनी कामनाफी प्रवलताके 
कारण यञ्चोंक्रा सम्पादन करवाता रहा पर उसे न तो पुत्र हुआ और 
न पडोसीका नाश ही हुआ । फिर इसने बार-बार यक्ष करेना झारंभ 
करादिया । ऐसे कम करनेवालोंका कर्म बहुलायासयुक्त ' राजसकमे ' 
कहा जाता है । क्योंकि सम्पादन करनेवालेने इसको अहंकारसहित 
कामनावी प्राप्तिके निमित्त बडे परिश्रमंस किया । 


शंका-- बार-बार पुत्रेष्टि और श्येनयञ्च करनेसे यदि किसी 
भी कामनाकी सिद्धि न. हुईं और शत्रुका नाश नहीं हुआ तो यशोका 
प्रभाव क्या होगया ? फिर तो यज्ञ करना निरथैक है ! 


समाधान-- थन्ञ तो निरर्थक कभी भी नहीं हासकता परन्तु 
कैसा भी प्रभावशाली पुरुष क्यों न हा, कैसा भी प्रभावोसादक कमको 
क्यों न करें यदि अहेदार्युक्त करेगा तो अहेकारके विकारसे फलोमै 
शून्यता आही जावेगी । क्योंकि उस सच्चिदानन्द आनन्दकन्दको 
अहंकार ऐसा विकार नहीं सह सकता यदि प्राणी अहेकारेयुक्त 
कार्ये न करके भगवते अर्पण करे तो अवश्य भगवान उन फलोको | 
देसकता हे क्योंकि फलका देनेवाला भी तो वही है कम स्वयम्‌ जड 
है । कसौमें फल्न देनेकी शक्ति नहीं है फलदाता परमात्मा ही है। 


श्लोर ॥ २३६ ॥ मद्गगवदगीता ` ३६४३ 


रति निःस्पृहः ” ( अ०२ खछो० ७१ ) अर्थात्‌ जो पुरुष सब प्राप्त 
वा अप्राप्त कामनाओंको लागकर अपने शरीरेके जीवित रहनेकी 
अमिलाषासे तथा सुखकी बृद्धिकी इच्छासे रहित भोगोंको सोगतेहुए 
भी उनकी ममतासे शून्य होकर सवैप्रकारके अहंकारोंसे वर्जित हे 
` आनस्दपूवक विचरेता है वही पुरुष शान्तिको प्राप्त होता है ऐसे 
ही पृष्बोकेलिये भगत्रानने इस अव्यायके इत ्छोकमें ' संगर- 
हितम्‌ ” और ` अफलप्रेप्सुना ? पदोंका प्रयोग किया है । 

किरे कहथाये हैं, कि “ तस्मादसक्तः सतते कार्यकम समाचर” 
( भ्र० ३श्लो० १६ ) अर्थात्‌ हे अजुन ! इसी कारण तू! फलोंकी 
कामनासे रहित होकर सदा अवश्य करनेयोग्य नित्य-नैमित्तिक कमौको 
शाख्नःतुसार सम्पादन कियाकर क्योंकि इईश्वरचरणानुरागी पुरुष सबै 
प्रकारके फलोंकरी इच्छा छोड केवले _भगवल्ालि निमित्त कर्मोका 
आचरण करताहुआ मोक्ष परम पदको प्राप्त करलेता है । 

इसी तासयको दिखानेके लिये इस २२ वें श्होकमें * नियतम्‌ * 
शब्दका प्रयोग किया है फिरे इसी तासर्यको भगवानने अ० ४ खछो० 
१२ में यों दिखाया है, कि “ युक्तः कर्मफल त्यक्वा शान्तिमा? 
प्नोति नैष्ठिकीम ” ( देखो० अ० ५ स्लो १२ ) अर्थात्‌ जो प्राणी 
परमेश्वरकी निए्ठामें सदा लीन है बह कर्मफलको त्याग करके अन्तः" 
करणकी शुद्धिद्वारा मगवत्खरूपकी प्राप्ति करनेवाली निष्ठासे भरीहुडे 
शान्तिकर प्राप्त करेता है परे जो प्राणी इसके प्रतिकूल चेचलचित्त 
होकर सकामकमे करताहुआ भगवतसे बहिमुख है वहे कामकी प्रेरणासे 
कर्मफलमें आसक्त होकर सदाकेलिये कमफलसे बांघाजाता है । 


३६४८ श्रीपेद्ठगंवद्वीता [ अध्याय ५] 


अथै-- जब यह अग्निदेव दौडताहुआ. उस यक्षके समीप पहुंचा 
तब यच्चने उससे पूछा, कि तू कोन हे ? तब असि बोला, कि अग्नि वा 
जातवेदा नाम करके मैं प्रसिद्ध हुँ । यक्षने पूछा, कि तुभमें कौनसी 
शक्ति है और क्या करसकता है? अग्निदेवने उत्तर दिया, कि 
में पथिवीमे जो कुछ है सबको अव्पक्रालमे भस्म करसकता हु | 
पश्चात यक्षने एक छोटासा तृण (तिनका ) अग्निके सामने रखदिया 
और कहा, कि तू इसको जलादे | अग्निदेवने उस ठृणके समीप पहुंच 
कर अपनी सारी शक्ति लगादी पर उस तृणको न जलासका । 

जब इस प्रकार लज्जित होरे लोटगया तो देवताओंने बायुसे 
पूछा, कि हे वायुदेव ! तुम जानते हो यह यक्त कौन है ? वायुदेव 
भी दौडकर यक्षके समीप गया तब यक्षने पूछा तू कौन है. ? उसनें 
कहा में वायु वा मातरिश्वा नामसे प्रसिद् हूं । यक्षने पूछा तुभमें 
कौनसी शक्ति है ? वायुने कहा, कि मैं पर्वत, वृक्ष इत्यादि 
जो कुछ इस प्रथ्वीपर हैं सबको अपने बलसे धारण किये हुए हु 
और इनको उठाकर एक ठोरसे दूसेर: ठौर फंक.देसकता हूं। उस यक्षने एक 
तृण सामने रखदिया और कहा, कि इसको उठाले | वायुने उस 
तुखके समीप पहुंच अपनी सारी शक्ति लगादी परे उस तृणको भी न 
उठासका । अरे प्रतिवादी ! तू इन श्रतिर्योके प्रमाणेसि विचार सकता 
है, कि जब वायु और अग्निमें अहंकारके कारण उनकी शक्ति न 
रही, शक्तियोंका नाश होगया तब कब संभव है, कि जिस यजकी 
पूत्ति करने वा हविके ग्रहण करेनेमें तथा उस हविंकी आकाश तक 
लेजानेम जो ये अग्नि और वायुदेव ही प्रधान हैं वह यज्ञ अहंकारियोंको 


इलो०॥ २४ ते भ्रीमडंगवहीता ` ६६३१ 


पदार्थः [ हे अज्ञेन ! ] ( तु ) किन्तु ( कामेप्सुना ) 
फलाभिलाषी पुरुषसे ( वा )वा (साहंकारेण ) अहकार करके (वा, 
पुन; ) अथवा बार २ ( घहुलायासम्‌ ) बहुत परिश्रमसाष्य (यत्‌) 
जो ( कस) कर्म (क्रियेत ) कियाजाता हे ( तत्‌ ) ब्रह ( राजसम ) 
राजसी ( उदाहृतम्‌ ) कहागया है ॥ २४ ॥ 

भावार्थ; अक्तचितचोर नवलकिशोर भगवाच श्रीकृष्णः 
चन्द्र अर्जुनके प्रति गजस कर्मका वणुन करतेहुए कहते हैं, कि 
[ यत्तु कामेप्सुना कमे साहंकारेण वा पुनः ] जो कमे. 
फलकी इच्छा करनेवालोके हारा अहंकारके साथ कियाजाता है अथवा 
बारबार [ क्रियते बहुलायासं तद्राजसमुदाहतम्र ] बहुत 
परिश्रमके साथ क्याजाता है वह कमे रोज्ञस ' कहागया है । अर्थात 
जो प्राणी अहँकारी है और अपरनेको कर्ता मान रहा है वह भूद 
है जैसा, कि भगवान पहले कृहय़ाथे हैं, कि ४ अहंकारविमूढात्मा 
कर्ताहमिति मन्यते ” ( देखो अ० ३ को? २७) तथा 
फलकी भी इच्छा रखनेवाला है और तिस इच्छाके कारण बुडे पहिश्रर 
मके साथ बार-बार कमका सम्पादन क्रिया काता है तो उसके कमको 
राजस कमे कहना चाहिये । जैसे किसीने पुत्रकी कामनासै पुत्नेष्टियज्ञ 
कराया और ऐसा सममा, कि सैंने पुष्कल इब्य व्यय करके बह 
यक्ष कराया है अतएव सुके अवश्य पुत्र लाभ होगां पर झह 
कारके वश कामनाके मचको पीये हुए यों चाहता है, कि आज मैंने 
थज्ञकी पूर्ति करादी हैं बस कलह मेरी खीको गभे रहजावै । परन्तु 
दो चार मास गर्भ न रहनेसे उन्होंने फिर पुत्रेष्टि यज्ञका सम्पादन 
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३१५० श्रीमद्भगवद्गीता [ भन्या, १६] 
अब भगवान अगले शछोकमें तामस कमका वर्णन करते हँ | 

मु०- अनुबन्धं चयं हिंसामनवेक्ष्य च पोरुषम। 
मोहादारभ्यते कर्म यत्तचामसमुच्यते ॥ २५ ॥ _ 


पदच्छेद: च ( पुनः ) अनुबन्धम ( अनुबध्यत इत्यः 
नुबन्धम्‌ । पश्चाद्गावि यडस्तु तम । पश्चादुपरायशुभम्‌ ) क्षयम 
( शरीरसामथ्यंस्य विनाशम ) हिंसाम्‌ ( मनोवाककायें:. भृतानां 
पीडनम्‌ ) पोरुषम ( पुरुषार्थम्‌ । शक्नोमीदे कमकर्तुमित्येवमात्मसा- 
मथ्येम्‌ ) अनवेच्य ( आरम्भतः प्रागविविच्य ) मोहांत ( अविवे- 
कात्‌ । अज्ञानात्‌ ) यत्‌, ( यागादिकम्‌ ) कर्म, थारभ्यते, तत. 
(कमे ) तांमसस्‌ ( तमोगुणात्मकप्त ) उच्यत ( निगद्यते ) ॥२४ 


पदार्थः ( अनुबन्धम्‌ ) कमै करनेके पश्चात्‌ बाधलेनेवाले 
` फलको ( क्षयम्‌ ) शारीरिक सामर्थ्यके नाशको ( हिंसाम्‌ ) हिंसाको 
( च )यौर ( पौरुषम ) अपने बलको ( अनपेक्ष्य ) न देख- 
कर अर्थात न विचारकर ( मोहात्‌ ) अज्ञानतासे ( यत्‌ ) जो 
( कमं ) कमं ( आरभ्यते ) आरम्भ कियाजाता है (तत्‌ ) वह 
` ( तामसम्‌ ) तामसी ( उच्यते ) कहाजाता है ॥ २५ ॥ 
सावार्थः-- त्रिभुवनोत्पत्तिस्थितिसंहारहेतु अपारेसैसार- 
पारोत्तरखसेतु भगवान श्रीकृष्णचन्द्र तासती कर्मका वर्णन करते” 
हुए कहते हैं, कि [ अनुबन्ध चायं हिंसामनेवेदय च पौरु- 
खम ] कमोके अनुबन्ध अर्थात्‌ केसे करनेके पश्चात्‌ उनकी बांध" 


श्लोक ॥ २४ ॥ ध्रीपद्धगवद्वीता ३९१४७ 


इसी कारण अहैकारेके प्रवेश करजानेसे चाहे सहसों बार किसी कर्मको 
क्यों न करे फलको शून्यता ही रहेगी । जब, कि श्रुतियोंके प्रमाणसे 
यह देखा जाता हे, कि जहां २ जब-जब किसी देवताने भी अहंकार 
किया हे तब-तब निष्फलता हुई हे भयवानने उस अहंकारको नाश- 
कर चूरे २ करडाला है । 


श्रुतियोसे यह सिद्ध होता है, कि जब अभि, वायु आदि देवों 
में अपनी-अपनी शक्तिका अहंकारं हाआयः तब भगवान इनके अहँ- 
कारको नाश करनेके निमित्त यक्षका अवतार लेकर देवलोकमें कूद 
पडा पश्चात देवताओंने अग्निसे पूछा, कितुम जानते हा, कि यह यक्ष 
कौन है ? तब अग्निदेवने कहा, कि मैं समीप जाकर पूछ आता 
हूँ। प्रसाख श्रु०- “ ॐ तदुभ्यदवत्तमभ्यवद्‌त्‌ कोऽसीति अग्निर्वा 
अहमस्मीत्यव्वीज्जातवेदा वा अहमस्मीति ” ( केनो श्रुः १७ 
ख०२) “तस्मिस्वयि किं बीर्यमित्यपीद सर्व दहेयं यदिदे एथिव्या- 
मिति” । (केन० श्रुः १८) “तणे ठं निदरधावेतहहेति तदुप- 
मेयाय । सर्व जवेन तन्न शशाक” । (केन« १८) अथ वागुमत्रचन्‌ 
वायवेतद्विजानीहि किमेतद्यक्षमिति तथेति? ( केन० १९ ) तदः 
्यद्रवत्तमम्यद्रवद्‌त्‌ कोऽसीति वायुर्वा अहमस्मीत्यनवीन्मातरिश्वा वा 
अहमस्मीति” । ( केन० २१ ) तस्ििस्वयि कि वीर्यमित्यपीदँ 
` सवेमांद्दीय -यदिदे प्रथिव्यामिति” ( केन धु २३ ) तभ्मे तृणं ` 
निदधावेतदाद्त्वेति तदुपप्रेयाय सर्व जवेन तन्न शशाक । ” 
: (केन श्रुः २३ ) 


“३१४६ श्रीमद्भगवद्गीता ` [ श्या १३] 
य य य टा णा 
चाहिये, कि कमौका अनुबन्ध और क्षय कमै करेनेके पहलेसे बिचारलेवें 
क्योंकि कमै सम्पादन हाजानेके पश्चात फलंस बचना दुस्तर हैं अतएव 
तामसी कमौका तो एक बारगी परित्याग करवें। यदि कुछ राजसकमेक्रा लेश 
रहगया है तो उसे भी श्रोत्रिय, अह्मनिष्ठ तथा वेदशास्रोके उपदेश हार 
धीरेरपरित्याग करतेहुए सालिक कमको निष्काम होकर सम्पान कियाकरे। 
शेका-- पहले तो तुमने यों कथन किया, कि कमै जेड हैं ये 
सवय किती मकारंका दण्ड नहीं देसकते । दण्ड देनेवाला परेमात्मा 
है और अब कहते हो, कि ये कर्म मनुष्यों चांघलेते हैं ? ऐसा पूर्वा- 
पर विरोध क्यों ! 
समाधान अजी- प्रतिवादी | मुझे तुम्हारी समझपर ही 
आती है तुम श्लोकोंके ममोको भलीमांति तो नहीं समझसकते। दखो ! 
मैंने अभी २ उदाहरण दिया है, कि जैसे सिपाही चोरको बांघलेता है 
शेसे कभ भी कर्ताको बांधलेता है पर पुलिसको बांधलेनेके अतिरिक्त 
कारागार इत्यादि दरड देनेका अधिकार नहीं हे केवल बांधकर न्याय" 
कर्ताके पास पहुचादेनेका अधिकार है । न्यायकर्त उसे दणड देवे वा 
छोडदेवे इसी दृष्टान्तसे तुमको समझजाना चाहिये, कि कर्म केवल 
बांधता है दरड नहीं देता अथवा जैसे किसीके ऋण चुकानेमें नीलामी 
घरेके ऊपर चपरासी नोटिस चिपक आता हे फिर हाकिम जाकर उसको 
नीलाम करता है ऐसे कम केवल नोटिस चिपकानेवाला हे नीलाम 
करने वाला नहीं है | शंका मत करो ॥ २५.॥ | 
` अब.मगवाच्‌ अगले तीन वछोकोंम सात्विक, राजस और तामस 
कर्ताश्रीका वर्शुन करते हुए कहते हैं | . 


छौन॥ २४॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३६४६ 


अपना फल दिखला सके ? इसीलिये हे प्रतिवादी ! तू स्मरण रेख, 
कि अहुझार किसी प्रकारके बलको उत्पन्न नहीं होनेदेता। 
शंका सत कर ! 


शंका- अहँकार करनेसे फलकी शून्यता हाजावे तो होज्ावे पर 
अहंकार न करके यदि * बहुलायास? करके अर्थात बहुत परिश्रम 
करेके बार-बार यज्ञोंका सम्पादन करे तो क्या उसका फल नहीं होगा ? 
यदि होगा तो तुमने ऐसा क्यों कहा, कि बार-बार पुत्नेष्टि वा श्येनयज्ञसे 
न पुत्र ही उत्पन्न हुआ और न शत्रु ही का नाश हुआ ! 


समाधान- मैं पहले भी कह आया हूँ कि कर्म स्वयं जड हैं 
फल नहीं देसकते फलका देनेवाला वही सच्चिदानन्द आनन्दघन है 
इसलिये यदि कामनावाले भी कमौका फल भगवदाधीन समे तो 
दृष्ट, अनिष्ट और मिश्र फलोंको लाभ करसकते हैं । दूसरी बात यह 
हे, कि यदि कर्मको स्वयं फल देनेवाला भी समको तो जब तक वें 
कै विपाकको. आप्त नहीं होंगे अर्थात पक नहीं जावेंगे तबतक 
उनका फल माप्त नहीं होसकता । जैसे कोई प्राणी अपने चोतमे आर्ज 
रसालका बीज बोदेवे और कल रसालक्रा फल खाया चाहे ती 
नहीं खासकता चाहे सहसो घट जल वा असृत ही क्या 
न परावे पर फल नहीं मिलसकता और उसका .इतना परिश्रम 
करेना निरर्थक होजावेगा । भगवानने ' बहुलायास ? करके शीघ्र 
फल चाहनेवालोंके कर्माकी गणना राजस कमेमे की. है । शेका मत 
करो | ॥ २४ ॥ 


३९५४. , _ श्रीगढ़॒गवह्टीवा `  [चध्या० १६] 


पू क्यों न करडाले, अपता सर्वस्व दान क्यों न करदेवे, सकल 
तीथॉमें प्रमण क्यों न कर आवे, किंसीके उपकार निमित्त अपना प्राण 
तक क्यों न समपण करेदेवे पर रत्तीमात्र भी फलकी कांक्षा न करे । 
फिर अनहंवादी हो अर्थात मैंने थह कार्थ किया ऐसा -अहकारमय 
वचन तनक भी जिहपर न लावे, किसी काथेकी पूर्ति करते समय 
सहसों विघ्न बाधाएं शिरपर क्यों न जावें, दशों दिशाश्रोसे सबै 
प्रकारकी आपत्तियां क्यों न घेरलेवें, मिल्न, ' शत्रु ' क्‍यों न होजावे, 
सर्वस्व क्यों न जुटजावे, मृत्यु भी सामने खडीहुईं क्यों न देखपडे पर 
अपने नियत काय्येक्री पृतिमें धीरताको न छोडे और जैमे होगा वेसे 
मैं इस कभेकी पूति करेलूंगा इस प्रकार उत्साहसे युक्त हो 
और [ सिद्ध्यसिद्वयोनिविकारः कत्ती सात्विक उच्यते ] कर्म 
की सिद्धि वा असिडिमें जो निविकार रेहे वही सात्विक कर्ती कहा 
जाता है । अर्थात कमकी सिद्धि होजानेपर जिसके मुखपर प्रसन्नताकी 
प्रतिभा न कलके और असिड होनेपर उदासीनतासे, शुष्क न हो चिन्ता 
की अग्रालासे मुखमयडल काला न पडजात्रे ऐसे कर्ताको सात्विक कर्ता 
कहते हैं । | 

इस शोके भगवानने सुकसंगः, अनहंवादी, घत्ुत्साइस- 
सन्वितः, सिद्धयसिद्धयोनिविकारः ये पांच विशेषण वर्णन किये हैं-। 
तहां मुक्तता और अनहँवादी तो ऐसा हो जैसा पांडवकुलशिरोमणि 
महाराज युघिष्ठिरने महाभारत ऐसे युके हारा राज्यकी घातिकेपरचाव 
राजसूययज्ञका सम्पादन कर फिर सब लाग याँ कहा, कि मैंने 

. कुछ भी नहीं किया इसलिये बनको. तपके निमित्त जाता हूं। 


` शोक २१ ॥ शीमद्भगवद्गीत्ता ` ३६१२. ` 


लेनेवाली शक्तिको, अपनी शरीरसामस्थके नाशको, हिंसाको और 
अपने शरीरबलको न देखकर अर्थात न विचारकर जो कम किया- 
जाता हे वह तामस है । अर्थात कमोका स्वभाव है, कि सम्पादन: 
होजानेके पश्चात्‌ अपनी सामथ्येरूप रस्सीसे कर्ताको जकंडकर ऐसे 
बांध लेते हें जैसे किसी घरमै चोरी करनेवाले चोरको . पुलिसवाले 
झट बांधलेते हैं । तात्पर्य यह है, कि कारागार वा फांसी हारा 
शरीर नष्ट होजावेगा हिंसा करनेसे अमुक प्राणीको नाना प्रकारेकी 
पीडा पहुंचेगी तथा इस कमेके करनेका पुरुषार्थ मुझमें हे वा नहीं 
इन बातोंको बिना बिचारे जो प्राणी [ मोद्दादारभ्यते कमे 
यत्तत्तामसमुच्यते] अज्ञानतावश अनुचितकमे करने लगजाता है 
उस कभेको तामसकभे कहते हैं । 
इस वर्तमान कालमें सहसरं वरु लाखों अज्ञानी परिणामका विचार 
न. करके नाना प्रकारके तामसी केमोमें लगेरेहते हैं मद्यपान, 
उत्कोच ( रिश्वत) वेश्यागमन, परस्त्रीहरण, परणृहदाह, कन्याविक्रय, 
चृत, चोरी, डाका, विश्वासघात, मिथ्या अभियोग, मिथ्या साक्षी, निन्दा. 
इत्यादि अनगिनत जघन्य आचरणोंका सम्पादन कर चेष्टाहीन, - 
सेस्क्रारहीन, कान्तिहीन, घनहीन तथा अनेक मकारके रोगोंक्रा यजमान . 
बनकर असमयमें ही झत्युके भोग लगजाते हैं अथवा कारागार शुली . - 
वा फाँसीको निमन्त्रण देकर अपने घर बुलालेते हैं । । 
तासथै यह है, कि ऐसे दुःखदायी परिणामत्राले कमोको तामसी 
कम कहते हैं।जो परिणाम शोचे बिना किसी भी कामंसं हाथ डालने. 
पर कताको बांधकर अशुभस्थानोंमे पटक देते हैं | इसलिये बुडिमानोंको . 


१६६९६ भोमद्धगवद्रीता - [ भव्य १८३. 


अर्थ- सम्पूर्ण बसुन्धराके ` राज्यको परित्याग कर बन जानेबाले 
श्रीरघुकुलमणि रामचन्द्रके सुखारविन्दपरे स्यलोकत्यागी योगीके _ 


समान किसी प्रकारका विकार नहीं लखागया । 


. फिरे गोरामी .तुलसीदासजी. भी कहते हे--“ प्रसन्नता या न 


गताभिषेकतस्तथा न मम्लौ वनवासदुःखतः । सुखाम्बुजश्रीः 
रघुनन्दनस्य मे सदारतु सा मंजुलमंगलभदा ॥ ” (अयोध्याकांड) 

अथ--- राज्यामिषेककी वार्ता सुनकर जो पसन्नताको न 
प्राप्त हुई और बनवासके दु:खको श्रवण कर जिस मुखकमलकी छबि 
उदासीनतांसे न मुरकायी ऐसी जो कोशलकिशोर श्रीरामचन्द्रजीके 


ती श्री अर्थात शोमा बह सदा मंजुल मंगलकी देनेवाली 
वे। 


उपर्युक्त इतिहास सबैत्र प्रसिद्ध है झोंपडीसे अटारीतकके निवासी . 


जानते हैं इसलिये विस्तारके भयसे यहां संकेत मात्र करदियागया ॥२६॥ 


श्रब भगवान अगले स्छोकंमें राजस कर्ताका स्वरूप दिखलाते हैं-- 
मु०- रागी कमफलप्रेप्सुलुब्धो दिसात्मकोड्युचिः । 
_ इषशोकान्वित: कत्ता राजसः परिकीतितः ॥ २७ 


~ 'पृदच्छेदः- रागी ( विषयवासनावासितान्तःकरणः । विष- 
यल्लोलुपः ) कमैफलप्रेप्सु; ( कर्मफलीमिलाषी । सकामकर्मानुष्ठायी ) 
लुब्धः ( परद्रव्ये सब्जाततृष्ण; । पराथलोभी ) हिंसात्मकः ( मनोवा- 
क्कायैः परपीडनसमथे; ) श्रशुचिः ( वाह्यभ्यन्तरशौचविहीनः ।: 
अपवितः) हेषेशोकान्वितः ( कमेफलमापिजन्यचिन्हेसुखविकाशादिः । 
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श्वोक ॥ २६ शरीमडूगवद्वीता १ ३६५३ 


'मु०-- सुक्तसङ्गोऽनहंवादी ध॒त्युत्साहसमन्वितः। 

सिड्थसिंड्योनिविकार; कत्त सात्विक उच्यते 
॥ रेई॥ 
पदच्छेदः--- सुक्तसगः ( त्यक्तकर्मफलामिलाष: ) अन" 
हँचादी ( कतुल्ामिनिवेशशून्यः ) भृत्युत्साहससन्वितः ( विष्नायु- 
पेस्थितावपि चित्तवृत्तेंवेकल्यराहिलम । स्वघर्मानुठ्ठाने हर्षोचमस्ताभ्याँ- 
युक्तः ) सिद्धयसिद्धघोः ( क्ृतकर्मफज्ञप्राप्तिः । ब्रिहितक्रिधाफलान- 
घोप्विस्तयोः ) निजिकार; ( विकाररहितः । हृषैविषादशुन्यः ) कर्त्ता 
( क्रियासभ्पादकः । निष्कामकर्मानुठ्ठायी ) लालिकः, उच्यते 
( कथ्यते ) ॥ २६॥ 

पदार्थ:-- ( झुक्तलंगः ) संगरहित ( अनहंवादी ) करू" 
छोभिमानसे रहित ( धृत्युत्साहतमन्वित; ) घीरता और उत्पुकतासे 


` .सम्प्ञ ( सिद्धचलिद्धयोः ) सिद्धि और असिद्धि हेनेपर ( निर्वि” 


कारेः ) जो इषे विषादसे शुन्य है ( कर्ता ) इस मकारका- कर्ती 
( सात्विकः ) सालिक ( उच्यते ) कहाजाता है ॥ २६ ॥ 
भावार्थः-- पोडशश्रुंगारकलाघर  विध्नपरिखएडनबद७ 
परिकर भगवान श्रीक्कष्णचन्द्र सात्विक क्रर्ताका वर्णन करते 
हते हैं, कि [ मुक्तसङ्गोऽनहवादी धृत्युत्साहसम- 
ब्वितः ] जो कमोका सम्पादन करनेवाला कर्ता झलॅकी काम* 
नासे रहित है और कतृत्वामिमानको झुखपर लानेवाला नहीं है, घेयै 
और उत्साहसे युक्त है अर्थात कैसे सी विशालसे विशाल यज्ञांका सम्पादन 
क्र्यों न करे, कठोरसे कठोरे तपका साधन क्यों न्‌ करे, सहसों इषा- 
४६१ 


३६५८ आमद्भगवद्ीता | [ श्रव्यायं १६ ] 


हाजानेसे प्रसन्नताक प्राप्त होता है और अप्रापि दोनेसे शोकको प्राप्त 
हाता है ऐसा कर्ता राजसी कर्ता कहाजाता हे ॥ . 

इस विषयका वणन पिछले अध्यायोंमे ठोर-ठौरेपर होचुका हे 
इसलिये यहां संक्षिप्त कियागया ॥ २७॥ 

अब भगवान अगले ग्छोकमे तामसी कर्त्ताका स्वरूप दिख- 
लाते है-- 
सृ अयुक्तः प्राकृत: स्तब्धः शठो नेष्कृतिको5$लसः । 

विषादी दीर्घसूत्री च कर्ता तामस उच्यते ॥ २८॥ 

पदच्छेद:-- अयुक्तः (असमाहितः । 'अनवहितान्तःकरणः. ) 
प्राकृतः ( असंस्कृतबुदिः । शास्रसैरकारशुन्यः। विवेकशून्यः ) स्तब्धः 
( श्रेष्ठगुरुमातृपितृप्रभ्र तिषु विनयहीनः ) शठः ( खलः। परवैचनशीलः [. 
सामथ्येवंचकः ) नेष्कृतिकः ( अन्यथावादी । निष्ठुरस्वभावः । ममो 
पक्रारीति तरिमन्‌ स्वकीयमुपकारित्वश्रममुङ्गाश्य परवृत्ति परिहृत्य स्वकीय- 
स्वाथसाधक: ) अलसः ( कतव्यकार्याप्रृत्तिशीलेः ) विषादी 
- ( सदाखिन्नमानसः ) च ( तथा ) दीघेसृत्री ( चिरेण कायसम्पा- 
दकः ) कर्ता, तामसः, उच्यते ( कथ्यते ) ॥ २८॥ ` 

पदाथः अयुक्तः ( अपने क्तेव्यमे अयुक्त ) प्राकृतः 
बिबेक शून्य ( स्तब्धः ) अविनीत .( शठः ) खल ( नेष्कृतिक:) 
दूसरेका अनादर करनेवाला, नीचस्वभाववाला, किसीका उपकार नहीं 
भाननेवाला, परायेकी वृति री हानि करेदेनेवाला ( अ्रलसः ) आलसी 
(ब्रिधादी ) कर्म करनेमें खिन्न मानस ( च ) और ( दीघसूत्री ) 


श्लोक ॥ ९३ ॥ | शीमडगवद्वीता ३६५१ 


किर सब आइगोंके सहित द्रौपदीको सग लेकर बनको गसन कर- 
मये | यथा-- “ उत्स्रञ्याभरेणान्यंगाजग्रहे वल्कलान्युत | 
भोमाज्जेनयमाश्चैत द्रौपदी च यशस्विनी ” ( महामा० प्ररथा० 
६५० अ० १ छो० २० ) अर्थ रपष्ट है । 
तासर्य यह है, कि युधिष्टिर पांचों भाइयोंने द्रौपदी सहित अयने 
आभूषणोंकी उतारे वल्कल वसन धारण कर बनको चले गये । 
फिर घुत्युत्साहसमन्वित तो ऐसा हो जेता, कि महासज हरिश्चन्द्र 
संपूर्ण राज्य ब्राह्मणको दान दे चांडालके धरे चाकरीकर मृतक फूक- 


नेका कार्थ करतेहुए अपने पुत्रको मृतक देखतेहुए भी अपने कायसे न 
रल अर्थात्‌ बिना कर लिये फुक्ने न दिया बडे धेये और उत्साहके साथ 


अपने स्वामीका कार्थ सम्पादन कर्तेरहे । घेयेसे तनक भी न. टले 
किसीने ठीक कहा है, कि-- “ चन्द्र टरे सूरजटरे दर जगत्‌ 
व्यवहार । पे हृढ श्रीहरिचन्द्रको टरे न सत्य विचार ॥ ” : 
फिर “ सिद्धवसिद्धयोनिविकारः” कार्यकी सिडि वा भसिडियें 

ऐसा निविकार हो, कि मुखपर प्रसन्नता वा अप्रन्नताका, तनक 
भी चिन्ह न देखपडे | जैसा, कि रघुकुलमणि श्रीरामचन्द्र अपने राज्या- 
भिषेकका मंगलमय समाचार सुनकर न तो प्रसन्नहुए और न बनवास 
सुनकर अप्रसन्न हुए अर्थात अपनी मातासे वनगमनकी आज्ञा पानेपर 
भी जिनके मुखकमलपर उदासीनता नहीं छायी थी दोनों, दशाओंमें 
समान ही रहें थे यथा- “ न वनं गतुकामस्य-त्यजतश्च वसुन्ध” 
राम्‌ । सवलोकातिगस्येव लक्ष्यते चित्तविक्रिया ॥ ”” . .. . 
( वास्मीकिरामायण अयोध्याकांड सगे १६ खछो० ३३. ) ,: 


१६६० भ्रोमद्धगवद्ीता | [ अध्याय १८ ] 


श्रयुक्त मनम है उसकी इन्द्रियां उसके वशमें ऐसे नहीं रहती जैसे 
दु्टघोडे सारथीके वशमें नहीं रहते इसीलिये- जो कत्ती श्रयुक्तमानस 
है उसे तामसकर्ता कहना चाहिये । 
अब कहते हैं, कि जो पुरुष “ प्राकृत * है अर्थात शास्र वा 
गुरुथोंकी शिच्ताडारा जिसकी बुद्धि सरकारको प्राप्त नहीं हुईं वाल- 
कोंकी बुडिके समान कच्ची रहगयी हे, इसीलिये जो हानि लाभको 
नहीं समझसकता हे-। विचार शून्य होनेके कारण भले-बुरे परिणाः 
मपर ध्यान न देकर झट क्रिसी कमका सम्पादन करडालता हे उसे 
“पाकतः कहते हें । ऐसे कर्ताको भी तामस कर्ता कहना चाहिये । . 
फिर कहते हैं, कि जो स्तब्ध होवे अर्थात्‌ उदरडकेसमान मरत- 
कको ऊँचा कियेहुए माता, पिता, गुरु इत्यादि महान्‌ पुरुषोंके सामने 
विनययुक्त न हो, कठोर वचनोंक्रा उच्चारणकर अपने शारीरिक 
वंलके अभिमानसे शुष्क काठके समान नन्नतासे रहित हो, बुडिमा- 
नेसि रोकेजानेपर भी हठात जो मनमें रावे करडाले ऐसे कर्ताको 
भी तामसकर्ता कहते हें । 
इसी प्रकार जो “शठ? है अर्थात किसी कर्मके साधनमें अपनी 
सामथ्येपर ध्यान नहीं रखता तथा परायेको धोखा पेकरे उसकी वस्तु- 
तरतु ठगलेना अपनी चतुराई समकता दै, चाहे परायेको उसके दुष्टक- 
सोके द्वारा कितना भी दु:ख क्यों न प्राप्त होजावे इसकी भी परवा नहीं 
करेता, परायेकी सीमामें वलात्कार अपनी सीमा बना ही डालता हैं। फिर 
जिसके हृदयमें आजवका लेश भी नहीं है, कपटसे भरीहुई बातोंके द्वारा 
यथाथेवस्तुको मकटन करे मिश्यालक्ा प्रकाश करताहुआ भले पुरुषोंको 


श्होक ॥ २७-)॥ श्रीमद्वद्ीता ः शड 


कमेफलालब्धिजन्यचिन्हमुखमालिन्यम्‌ ) कर्ता ( ताम्यां सहितः ) 
शाजसः, परिकीवितः ( कथितः ) ॥ २७ ॥ न 

पदाथः--- ( रागी ) विषयमें अनुरक्त ( करमफलम्रेप्सुः ) 
कमैफलोकी अभिलाषा करनेवाला ( लुब्धः ) परदव्य- 
लोलुप ( हिंसात्मकः ) हिसा खभाववाला ( अशुचिः ) अपवित्र 
( हषैशोकसमन्वितः ) हर्ष शोक युक्त ( कर्ता ) जो कर्ता है वह 
(राजसः) राजसी कर्ती ( परिकीतितः ) कहागया है ॥ २७ ॥ 

- भावार्थः-- भक्तनयनपथगामी त्रलोक्यस्वामी आन- 

न्द्कन्द श्रीकृष्णचन्द राजस कर्तीका लक्षण वर्णेन करते हुए कहते 
हैं, कि [ रागी कर्मफलप्रेप्सुलुब्धो हिंसात्मकोञ्शुचिः ] जो 
विषय-बासनामें अनुराग रखनेवाला, कामी ( कर्मेफलर्म प्रीति रखनेवाला) 
ह, लोभी है, हिंसामै रत रहनेवाला है आर अपवित्र है अर्थात . 
किसी क्के करते समय भिन्न-भिन्न विषयोकी प्राप्तिका प्रयोजन 
ह॒दयमें रखकर सकाम कमौका सम्पादन करनेवाला है तथा लोभके 
झगडोंसे जिसका चित्त डावांडोल होरहा है संतोषका उत्तम सुख 
जिसे भाप्त नहीं है। जैसे घृतकी आहुति पडनेसे अग्निकी ज्वाला 
अधिक भडकती जाती है ऐसे धन सम्पत्तिकी मातिसे जिसकी रपृहां 
बडी प्रवलत्ताके साथ भडकती जाती है भौरे जो अपने अर्थसाधन 
केरनेके .निमित्त . परायेको पीडा देनेमे सदा ततर रहत! है 
. इसी कारण वह सदा अपवित्र आचरणवाला है । शारीरिक 
शौच और आशिक शौच दोनोंकी परवा नहीं रखता। फिर [ हर्ष- 


शोकान्वितः कर्ता राजसः परिकीतितः ] कमफलकी प्राति 


ददर, घीमद्गगवङ्गीता [अध्यार १८] 
है, उत्साइसे हीन रहता है, दो घडी दिन चढे तक खराटा मारेता रहता 
हे, संव्यादि निसकर्माका कभी नाम भी नहीं लेता, हिमआतुमें स्नान 
तक नहीं करता औरै किसी देवमन्दिरमें जाते समय भगत बनजाता है । 
यहां तक आलसी है, कि सुखसे बोलनेमें भी पूर्णा शब्दका उच्चारण 
नहीं करता है ७पी, पो, फि, सो. की मरडलीमे रहता है ऐसे तन्द्रालु, 
भन्द यौरे मंथर बर््ताकी गणना तामसी कर्तामें कीजाती है । 
नीतिका वचन हे, कि “ श्रालस्यो हि मनुष्याणां शरीरस्थो महान्‌ 
रिषुः |? | 

अब भगवान कहते हैं, कि [ बिषादी दीघसूत्री च कर्ता 
तामस उच्यते ] जो प्राणी जिस कामके करनेमें विषाद करेता 
है अर्थात नाक सिक्रोडता है औरे दीधेसूत्री हे अर्थात्‌ सहसरं शंका- 
आसे युक्‍त होनेके कारण जिस काय्यको एक दिवसमें पूर्ण करना 
हो मास भरमें मी उसकी पूर्ति नहीं करता ऐसे व्यर्थ कालयापन कर- 
नेवाले चिरेक्रिय कर्ताको तामसी कर्ता कहते हैं ॥ २८॥ 

अब भगवान सात्विक, राजस थर तामस तीनों प्रकास्की बुद्धि 
तथा श्वृतिके वणन करनेकी प्रतिज्ञा अगले शछोकमें करते हैं-- 


# पी. पे. छि. सो.--दर पांव आ उरी किसी घरमे शय किये हुये थे उस घरमे 
भक [न स, लगी योर एककी पीठपर थ,गकीचिनगारो शिरी तो वृह मारे आलस्ये 
' पीठपर छाग गिरी? इतना न बोलकर केवल पी, बोला. दूधारा मारे आलस्यके “पौर 
फेंक दो? इ.नान बोलकर के .ल पो. बोला .तीसरा फिर कर सोजाशो' इतना नवत्त र 
भारे आल यके केअल फि. सो. बोला । हात्पये मह है, कि थालपियोंकी मंडलीमें पी. 
पो. कि. सो को बोली चलती है इसलिये वे भर.लसी कहलाते हैं । 


हो०॥ २= ॥ त्रीमद्वदीता ` ६६१३ 


बहुत देरसे काये करनेवाला ( कर्चा ) जो कर्ता है सो ( तामसः ) 
तामसी कर्ता ( उच्यते ) कहलाता है ॥ २८ ॥ के 

भावाथः-- भवांस्थुघिकणधार भक्तहृदयहार करुणागार 
भगवान श्रीकृष्णचन्द तामसी कर्ताके लक्षण बतातेहुए कहते हैं 
कि | अयुक्तः पराकृतः स्तेब्धः शठो नेष्कृतिकोऽलसः ] जो 
कमका करेनेवाला अयुक्त अर्थात्‌ समाहितचित्त नहीं है प्राकृत 
अर्थात्‌ विवेक शून्य है, स्तब्ध अर्थात्‌ विनयहीन उद्दरड है, शठ 
“अर्थात्‌ खलस्वभाव हैं, नेष्कृतिक अर्थात्‌ किसीके उपकारको न मानकर 


समय पडनेपर उसका उल्लटा अपकार करनेवाला है अर्थात उसकी वृत्ति- 
को छेदन करनेवाला है और आलसी है वह ताससीकर्ता कहाजाता है । 
भगवानके कहनेका तातय यह है, कि जैसे कोई वाणविद्याकाः 
जाननेत्राला किसी लक्ष्यको बेधते समय अपनी चञ्चलताके - कारण 
उस लक्ष्यपर ध्यान न रखकर अपने लक्ष्यकों तो न बेघे किसी अन्य 
पदाथेको वेध देवे उसे अयुक्त कहते हैं । अथवा जैसे मूख अश्वारोही- 
अश्वकी बागडोरोपर ध्यान न देकर दाये-चायेकी वस्तुर्थोको न बचाता 
` हुआ घोडेको जिसी तिसी ओर दोडाताहुआा लेजाबे अथवा अश्च 
उसके वशमें न रहकर अपने मागको छोड जिघर-तिथर चलाजावें 
ऐसे अश्वारोहीको अयुक्त कहते हैं । 
तालर्य यह है, कि जो प्राणी अयुक्तहे उसकी इन्द्रियां दुष्ट होजाती हैं 
और उसके बशमें नहीं रहती यथा श्रु०-- “अ यस्वविज्ञानवान 


भवत्य युक्तेन मनसा सदा । तस्वेद्धियाएयपश्यानि इशश्वा इव 
सारथेः ? (कठोप०छु० ५ ) अथै--जो पाणी विज्ञानरहित है सदा 


३६१४ ` श्रीमद्भगवद्गीता `, [ -शध्या १८ ३: 


जिसके हारा प्राणी निमय होकरे स्थिरतापूर्वके किसी कर्मके 
साधन करनेमें आपत्तियोंके सम्मुख होनेपर भी व्यग्र हाकर अपने 
निश्चितकायकी नहीं छोडता, कर ही डालता हे तिसपर भी तेरे हृदय 
मै दृढ़ करनेके लिये तिन दोनोंके त्रिगुणात्मक हेनिके विषय मैं, 
तुझसे कहता हुं सुन ! अर्थात सात्विक, राजल, तामस बुद्धि 
झरे सात्विक, राजस, तामस धृतिका वन सुन | ऐसा मत समझ, 
कि मैं इनके कहनेमें आलस्य करूंगा ऐसा नहीं ! वरु [प्रोच्ये- | 
मानमशेषेण प॒थक्त्वेन धनेजय ! ] हे घनज्जय ! प्रथक्‌- 
पृथक्‌ करके इसके संपूर्ण अगोंको जो कहनेके योग्य हैं में पूर्ण 
पगार स्वच्छरूपसे तुझे कहसुनाऊंगा इसलिये एकाग्रचित्त हा श्रवण 
करे £ 

शंका--- भगवान तो अभी पिछले शछोकमें. ज्ञान, ज्ञाता, ज्ञेयः 
ओर कर्ता, कम, करण इन दो त्रिकोंके सात्विक, राजस और तामस होने: 
का वर्णन कररहे थे तिस प्रकरेणको छोड अब बुडि और घृतिका वर्णन 
क्यों करने लगे ? ऐसा करनेसे भगवानके बचनमें प्रकरणान्तर 
होनेका दोष क्यों नहीं लगेगा ? | 


समाधान-- अजी ! मैं तुमको कहाँ तक समझाउँ जिस विषयको - 
मैंने पुनः पुन; पिछले ५७ अध्यायोंर्म स्वच्छरीतिसे समभादिया है फिरे. 
भी तुमने शका आरस्म करदी । देखो ! जब तक बुद्धि. और धृति: 
ज्ञातावा कर्ताके पास न हों. तब तक वह ज्ञेय वा कमके यथांथखरूपको. नहीं 
समझसकता' है. भरन. घीरतापूर्वक उसे सम्पादन करसकता है | कयोंकि- 


रोक ॥ ९८ ॥. शरीमद्गवद्दीता » ३६६१ 


घोखामें डालदेता है । यथा--- “ प्राक्‌ पादयोः पेतनि खादति एष 
मांस कणे कल किमपि रोति शनैविचित्रम । छिद्र निरूप्य सहसा 
प्रविशत्यशकः सरवे खलस्य चरितं मशकः करोति ” 


इस 'लोकमें खलोंको ( मशक ) मच्छेरके समान दुष्ट स्वभाव 
वाला कहा है अर्थात जब उसे कोई स्वाथे साधन करना होता है तो 
पहले पैरोपर आगिरता हे और पीछेसे मांसतक खालेनेकी इच्छा करता 
हे फिर कानके समीप आकर लोपडी-चोपडी बातें करता है थोडा 
थोडा बिचित्र प्रकारसे रोता भी है और छिद्रोंको देखकर नि:शेक 
होकर बलात्कार घुसजाता है अर्थात परायेके दोषोंको पूणप्रकार निश्च- 
यकर ढूंढता रहता हे । तालयै यह है, कि खलोंके खभावको मशक 
सिडकर दिखलादेता है । 


ऐसे स्रभाववालोंको शठ कहते हैं इसीलिये भगवानने ऐसे 
कर्ताको तामसी कर्ती कहकर पुकारा है । 
नेष्कृतिकः- फिर जो माणी ' नेप्छृतिक ? है अर्थात किसीका . 
उपकार न मानकर उसका अपमान करने वाला है, परायेकी वृत्तिको 
, हानि पहुंचानेबाला है, अन्यायी है, परायेका द्रव्य लेकर पचाजाने 
वाट है इस कारेण जिसके रोम २ प्रायश्चित्तकें योग्य हारहे हैं और जो 
पिशुनता, कुटिलता, दुश्ता और दुजनते पूर्ण है ऐसे भाणीको 
भी तामसी कर्ता कहते हैं । 
_ अलस:- अधिक क्या कहाजावे उपरोक्त अवगुणोंसे विशिष्ट जो प्राणी 
शालस्य युक्त है, . किसी उत्तम कायैके करते समय आलसी बनजाता 
४६२ 


६६६६ श्रीमद्धगवद्ीया ` [चध्वा० १८] 


है उस समय कैसी भी सूच्मबुद्धि क्यों न हो चंचल होकर बिखरजाती 
है । बुडिके बिखरनेसे उसके पांचों गुण एकाएकी लुप्त होते चलें 
जाते हैं इनके लुप्त होनेसे सात्विक काय्योका सम्पादन नहीं 
होसकता और सात्विक काय्योके सम्पादन न होनेसे भ्रात्मज्ञान बह्म- 
ज्ञान अर्थात्‌ मगबतकी प्राप्ति दुलभ है। क्योंकि भगवान स्वयं अपने 
मुखारविन्द्से कहआये हैं, कि “ मय्येव मन आधत्स्व मयि बुद्धि 
निवेशय ” (अ० १२ शछो० ८) इसलिये बुद्धिक साथ घृति भी आव 
श्यक ही है इसलिये कर्ता वा ज्ञाताकी बुद्धि धृतिग्रहीत होनी चाहिये । 
यहां जो भगवानने * बुदेभेदै, पदका प्रयोग किया तहां यह भी 
विचारे करने योग्य है, कि बुडिसे केवल घुडिकी वृत्तिका प्रयोजन है 
अथवा संपूर्ण अन्तःकरणसे प्रयोजन है? यदि बुद्धिकी वृत्तिपात्रका 
प्रयोजन है तो “ज्ञानको ? इससे विलग समझना चाहिये और यदि 
अन्त;करणका प्रयोजन है तो 'कर्ता'कों इससे विलग समझना चाहिये । 
क्योंकि यदि इन दोनोंसे इन दोनोंको विलग न समभँगे तो पुन- 
शक्ति दोषकी प्राप्ति हागी। ज्ञान और कर्ता दोनोंके सात्विका दि त्रिगुणात्मक 
भेदको भगवान पिछले शछोकमें वरून करआये हैं फिर बुद्धि करेके उसी 
ज्ञान और कर्ताका वर्सन करना उचित नहीं है इसलिये कुशाग्रबुदिवाले 
डिमानोंको जानना चाहिये, क्रि न तो यहां बुडिबृत्तिते तास हे ओर 
न अन्तःकरणसे तात्पर्य है केवल बुडितत्त्वते तात्य हे जो स्वयं 
प्रकाशमान है । : 
पूर्वमें जो कर्ता शब्दका प्रयोग करगाये हें तहां केवल अन्तः" 
कश्णुउपहितचिदाभाससे तात्य है और यहां जो डुडि शब्द कहा है तिसते- 


३ओे० ॥ ३६ ॥ शमद्भगव्गीता ३१६३ 


सु०-- उद्धेमद धुतश्चत्र गुशतब्िविध शृणु । 
प्रोच्यमानसशेषेण पृथक्त्वेन धनंजय !॥ २६॥ ` 
` पदच्छेदः- घनजय ! (हे अजुन !) बुद्धेः (निर चयात्मिका 
) च ( पुनः ) घृतेः ( धेय्यस्य । धारणायाः । ) . झुणतः. 
( सतादिगुणत्रैविष्येन ) त्रिविधम्‌ ( विप्रकारम्‌ ) एव ( -निरच 
येन ) अशेषेण ( साकल्येन | समग्रतया ) पृथक्लेन ( हेयोपादेय 
विचारेण ) प्रोच्यमानस ( कथ्यमानस ) शशु ! ( झआाक़र्णय ) 
॥ २१ ॥ 
पदार्थः ( धनञ्जय ! ) हें अजुन ! (बुद्ध: ) बुडिका 
(च) और (घते:) धेयका ( शुणतः ) गुणक्रससे ( त्रिविधम्‌ ) तीन 
अकारके ( एव ) ही ( भेद ) भेदको ( अशेषेण ) समग्ररूपसे 
जे मेरेडास ( एथक्लेन ) प्थक-प्रथक ( प्रोच्यमानम्‌ ) कहने 

योग्य है सो ( णु ) सुन ॥ २६ ॥ 


सावाथेः- श्रीमधुसुरतरकानकन्द्न नन्दनन्दन सम- 
वान श्रीकृष्णचन्द्र अजुनके प्रति सात्विक, राजस और तामस वुद्धि 
एवं घृति कें विषय वर्णन करनकी मतिज्ञा करतेहुए कहते हैं, कि 
[ वृद्धिभेंदं घृतेश्चव गुणतस्त्रिविधं शृणु ] हे अन ! 
गुणोंके भेदसे बुद्धि ओर घुति दोर्नेकि त्रिगुणात्मक होनेके विषय 
सुन | अर्थात्‌ बुडि जो निश्चयात्मिका वृत्ति है जिसके fi 
सवेप्रकारके विषर्योक्रा ठीक-ठीक निश्चय करता है ओर जिङके पांच 
लक्षण अध्याय १२ ऋछोन ८ में तुमको छुना आया हूं । फिर घृति 


स्म 
जना 


३६६८ श्रीमद्भगवद्गीती [ भन्या» १८] 
नम मनसो निबधनम प्रदृत्तिमार्गाश्रयणे अज्ञानविलसितकतृलाय- 
मिमानरतम ) मोक्षस ( अपक्रीम्‌.। परमां. गतिम । परमे. पदम. । 
निदृत्तिमार्गे तत्तज्ञानेन अज्ञानस्य तत्कायेस्य चाभावरतम ) वेत्ति 
( जानाति ) सा ( प्रमाणजनितनिश्चयवती बुद्धि; ) सास्विकी 
( सत्बगुणविशिष्टा ) ॥ .३.० ॥ 

. पदार्थः (पार्थ ! ) हे एथापुत्र अजुन ! (या ) जो 
( बुद्धि: ) बुद्धि ( प्रइत्तिम्‌ ) : प्रइत्तिमागे ( च.) औरे ( निवृत्तिम ) 
निवृत्तिमार्गको ( च ) फिर (कार्याकाय्ये ) कर्तव्य अकतेव्य 
( भयाभये ) भय, अभय (बन्धम्‌) बन्धन ( च ) और ( मोक्षम ) 
मोक्षको ( वेत्ति) जानती है (सा) वही बुद्धि (सात्विकी ) 
सातिकी है ॥. ३० ॥ 
 _ भावार्थः-- ानन्दासृतवषक सकलदुःखापकषेक भगः 
वान श्रीकृष्णचन्द्र अर्जुनके प्रति सात्रिकी बुडिकां वशन 
करतेहुए कहते हैं, कि [ प्रद्धत्ति च निद्धत्ति च कायी. 
कार्ये भयाभये ] जो बुद्धि प्रबृत्ति और निदृत्तिमागक्रो तथा 
कार्यादाये और भयाभयको भली भांति जानती है अर्थात जिम बुद्धि- 
दारा माणी पूर्णप्रकार जानलेता है; कि इतने कमे प्रबृत्तिमारीके हैं 
और इतने कम निद्वत्तिमागके हैं । तातपथे यह है, कि ब्रह्मचारी, ग्रहस्थ, 
बानप्ररथ और संन्यासिथोंके कौन-कौनसे विहितकर्म हैं ! और कौन- 
` कौनसे निषिडकमे हैं! तिनको वेद, शास्त्र तथा गुरुहारा सांगोपांग सम. 
भलेता है ? जैसे ब्रह्मचारियोंकेलिये युर्कुलमें वेदाध्ययन करना,गुरु- 
चरणकी शुद्रूषा.. करना, मौञ्जी मेखला. और: कौपीन घारेण 


श्लो० ॥ ९२६ ॥. श्रीमद्भगवद्गीता ~ इद 


यह तामसी सवभाव है, कि किसी कमेके करते समय जब प्राणीको 
किसी प्रकारकी आपच्तिसे सामना करना पडता है तो घबराकर अपना 
धीरज छोडदेता हे और घीरजके छूटजानेसे बुडि. व्याकुल होजाती है, 
बुडिके व्याकुल हाजानेसे कमैकी पृत्ति नहीं हासकती, और कमळी पूर्ति 
न होनेसे कर्ताका परिश्रम निष्फल जाता है इसलिये ज्ञाता वा कर्ता: 
दोनोंको बुद्धिमान वा धैर्यवान हाना चाहिये । इसी कारण कर्ता वा. 
ज्ञाताको इन दोनों तत्त्वोंसे घनिष्ट सम्बन्ध है अतएव यहां भगवानका: 
वचन प्रकरेणान्तर नहीं हे । शका मत करो ! 

पाठकोंपर विदित होवे, कि सगवानने बुद्धि और धृति इन ही 
दोनोंका वर्णन करना एकसाथ क्यों आरंन किया ? तो जानना चाहिये, 
करि बुद्धि जबतक कुशाग्र न हो तबतक वेद्‌, शास्त्र और गुरुवचनोंका, 
- मम समना दुलभ होनेसे आत्मज्ञान वा ब्रहमज्ञानको पूरी बोध नहीं. 
होसकता । फिर वह बुद्धि जबतक धृतिसे हीत नहो तबतक शीत, उष्ण, 
` दुःख, सुख, जय, अजय, हानि, लाम और मान अपमानमें स्थिर रहकर . 
अपने कार्यकी पूर्ति नहीं करसकती इसलिये बुडिको घृतिगहीत होना. 
आवश्यक है । एवं श्रुति भी यों कहती है । प्रमाण शु०- * ए. 
सर्वेषु भूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते। इश्यते लेग्यया बुदया. 
सृच्मया सूच््मदूशिभिः ” ( कठोपनिषद्‌ श्रु १२ ) 

अथ- यह जो गूढ आत्मा सब भूतोर्मे व्यापक हे वह बो रदी 
प्रकाशमान हेता केवल सूक्षमदर्शियोंकी सूद्मबुद्धिके अग्रनःगन ह 
देखाजाता है । ऐसी जो सुक्षमबुडि हे वह धृतियुक्त इनी आद्वि 
क्योंकि जिस. समय. किसी बहुत बडी. आपतिका सामन करन: एला 


३°७० ओ्रीपफऋमबद्ीता - | अप्या० १८ 


अथै--- मधु, मांस, गन्ध, पुष्प, रस, स्री, विक्ृतपदार्थ तथा 
प्राणिहिपन, तैलादि लगाना, थांखोंमें अन्जन, जूती, छत्रधारण, काम, 
क्रोध; लोभ, नाचना, गाना, बजाना, दुत ( जूश्रा ) जनवाद 
( मनुप्योंके साथ व्यर्थ वक्वाद करना ) परदोपवाद, मिथ्यामापण, 
ज्लियांक्रो ्रनुरागसहित देखना, भालिगन, दूसरेका अपमान छोडदे । 
सर्वत्र एकाकी ( इकला ) शयन न करे, इच्छासे शुकपात न करे | 
क्£कि इच्छासे शुक्रपात करनेगलेका ब्रत संग होजाता है । 


फिर जैसे गइस्थोंक लिये अपनी ख्रीके संग ऋतुमती होनेपर 
चके प्रयोजनसे कामक्रीडाका सम्पादन करना चौरै तिमसे उत्तन्न 
इए पुत्रको तरि्यादि पढाना और उनको अपने कुटुम्बियोंके सहित 
अर्थशौचसे अर्थात उचित रीतिले उपाजन कियेहुए घनद्वारा पालन ' 
पोषण करना तथा यञ, दान, इष्टापूते इत्यादि कमौका सम्पादन 
करना विहितकर्म हे ओर इनके प्रतिकूल अनुचित रीति द्रब्य उपा- 
जैन करके मद्यपान, परेख्रीसेंग तथा परायेक्री हिंसादि करना अत्रि 
हित कर्म है | 
इसी प्रकार वानमस्थ्रेक्ि घमो सुनो. ! “ पुत्रेषु दारां समर्प् 
बजेत ”” अपनी खीको पुत्रको रक्तामें समेण करके अलग होजावे 
यह तो मुख्य घर्म है और गौण यह है, कि स्रीक्रो सँग भी. लिये 
जावे पर मेथुनादि कर्मसे वाजित हो ्र्चारीके समान रहे शरीरके - 
भिन्न २ अंगेके केशोंका छेदन न करेवे तप और बझोपासनसे युक्त 
_ हेय ऐसा वानप्रस्थ अपने धर्मके सच्चा पालन करनेवाला होता है । 


कहार ॥ ३०॥ श्रीमङ्गबद्ीता _ ३६६७ 


- केबल अन्तःकरणकी उपाधिमात्रका योजन है इसलिये यहां भगवानने 
बुद्धि और घृति दो शब्दोंका प्रयोग किया हे इनसे ज्ञानात्मक और 
क्रियात्मक दोनोंकी पुष्टि हेःती हे इनके न होनेसे घाणी जडवत होजावेगा 
और पूवे कथन कियेहुए दोनों त्रिकोंका कहीं पता भी नहीं लगेगा इस 
कारणसे भी यहा भगवानका कहना प्रकरणान्तरे नहीं समझना 
चाहिये । इस गूढ तत्त्वका समभना सामान्य पुरुषोंके लिये दुलभ है 

` इसलिये उचित है, कि किसी त्रिय ब्रह्मनिष्ठकी सेवामें जाकर 
इन तत्त्वोको समझे जैसा, कि भगवान पहले आज्ञा देआये हैं, कि 
५ तद्विद्धि प्रणिपतिन परिभश्नेन सेवया ” ( देखो अ० ४ ग्छोक 
३४) श्रुति भी कहती है, कि “ उत्तिष्ठ जाग्रत प्राप्य वरानिवोधत ” 

(कठोपनिषद्‌ ) ॥ २६ ॥ 
अब भगवान अगले ःछोकमें सात्विकी बुद्धिका स्वरूप वणन 
कःतेहुए कहते हैं । 
मु०-- प्रवृत्ति च निदत्ति च कायाकार्ये मयाभये । 
बन्ध मोक्ष च या वेत्ति बुद्धिः सा पाथ सात्विकी ॥ 
॥ ३०॥ 


पदच्छेदः -- पार्थ ! ( हे एथापुत्राशुन ! ) या, बुद्धिः 
( संस्कृता मतिः ) ्रृत्तिम्‌ ( बन्धकारणम | कममागेम ) च (तथा) 
निदृत्तिस ( भोक्षकारणम। सन्त्यासमार्गस्‌ ) च (पुनः ) कार्य्या” 
कारये ( कर्तव्याकर्तव्ये | विहितपतिषिडि ) भयाभये ( भीत्यमीतौ । 
सयोपस्थितानुपस्थिते ) बन्धम्‌. ( सेएतिहन्डासक्तिस्‌ । संसारन्ध्‌ः 


६१9२९ श्रीमद्भगवद्गीता ' [अ्रथ्या० १८-] 


भगवानने जो इस ःहोकमें “ प्रवृत्ति? शंब्दका प्रयोग क्रिया है 
उससे बह्मचारी, गृहस्थ और वानप्रस्थ इन ही तीनोंके विहित-धमेसे 
तालय्थ है । अब निवृत्ति शब्दके प्रयोग करनेसे संन्यासीके 'धम्मोके 
दिखलानेका तातर्य हे । तहां संन्यासियोंके मुख्य घर्म कया हैँ? तिनका 
बर्णन पूर्ण पकार इसी अध्यायके शछो १० ओर ११ में किया जाचुका 
है । अब उनके लिये निषेध क्या है ? सो दिखलाते हैं--- 


प्रमाण+“ श्वतिवादांस्तितिक्यत नावमन्येत कञ्चन । 

„ न चेमं वेहसाश्रित्य वैरं कुवीत केनचित्‌ ॥ 
कद्धानां न प्रतिकद्धदाक्टः कुशल वदेत्‌ । 
संसद्वारावकीशेरँ च न वाचमनृतं वदेत्‌ ॥ 
अध्यात्मरतिरासीनो निरेपेक्षो निरासिषः 

` आत्मनेव सहायेन सुखाथी विचरेदिह ॥ 
न चोत्पातनिसित्ञाभ्यां न नद्वात्रांगविद्यया ॥ 
नानुशासनवादाभ्यां भित्तां लिप्सेत कहिचित | '” 
( मनु‘ अ० ६ शलोक ४७ से ५६ तक ) 


. थधै--- अतिवाद अर्थात किसीके बकबादको सहन करे, किसीका 
सी अपमान न करे, इस देहका आश्रय करके किसीसे बैर न करे,. पने 
उपर क्रोध केरनेवालेपर क्रोध न करे, जो कोई अपनेको दुर्वेचन कहे 
उसके. साथ मंगलमय मीठा वचन बोले, पांचों ज्ञानेन्द्रिय, मन तथा 
बुद्धि . इन .सातोंके. विषग्रके अहण, निमित्त किसीके साथ . वचन 
न बोले अर्थात किसीके देखनेक्री इच्छा वा स्पर्श ,करनेकी 


श्लीक ॥ ३२ ४. श्रीमक्भावद्दीता- ` - | ३६६६” 


कियेहुए, मिक्ता छारा निर्वाह करतेहुए वेदवेदान्तोंकी समाति करडालना 
विहितकर्म हैं ओर अष्ट प्रकारके मैथुनमें किसी एक प्रकारका भी 
मैथुन . करेना निषिड हे । वे अष्ट मकारेके मेथुन कौन हैं ? सो 
कहते हँ--- 
ˆ « स्मरण कीर्तने केलिः प्रेक्षणं गुद्यभाषणम्‌ । 
सकल्पो $व्यवसायश्च क्रियानिवृत्तिरवच ॥ 
एसम्मैथुनमशंग प्रवदन्ति मनीषिण; । 
. विपरीत ब्रह्मचर्यमेतदेताष्टलक्ताणम ॥ ? 


श्रथ ख्रीको स्मरण करना, उसके साथ कामसे भरीहुई बातोंका 
उच्चारण करना, आलिंगन, चुम्बन इत्यादि करना, खीको टक 
लगाकर देखना, गोपनीय बार्तोक्रा भाषण करना, कामका सकल 
करना फिर निवृत्त होना ये आठप्रकारके मैथुन हैं ये सब ब्रह्म- ` 
चारियोंकेलिये निषिड हैं। फिर मनुने भी कहा है--- 


% बजयेन्मधुमांस च गन्धमाल्यरसांखियः | 
शुक्तानि यानि सर्वाणि प्राणिनां चव हिसनस्‌ ॥ 
अभ्यंगसळजने चाह्ष्णोरुपानच्छत्रधारणम।] 
कासं क्रोध च लोभं च नर्तनं गीतवादनम्‌ ॥ 
दुत च जनघाद च परिवाद तथानृतम्‌ । 
स्रीणां च प्रेतणालब्भसपमानं परस्य च ॥ 

` एकःशयी न सर्वत्र, न रेतः रकंदयेत कचित्‌ । 


कामादि स्कंदयेद्रेतो हिनस्ति व्रदमात्सन;॥ ? 
३६३ 


३६७४ ` श्रीषद्भयवङ्गीता | अध्याय १८] 


गभौमें निवास करनेका दुःख तथा “ जरामरणदुःखदोषानुदशेन ? 
जिसका वणन ० १३ श्लो० ८ में करथाये हैं भयके नामसे पुकारे 
जाते हैं और संब छोडछाड मोक्षपदकी जो प्राति है उसे निभियके नामसे 
पुकारते हैं इन दोनों भय और निभयको जो बुडि भलिभांति देखती 
रहती है भयसे बचाकर निभय पदकी थोर लेजाती है थर्थात सुके 
करडालती है उसे सात्विक बुद्धि कहते हैं । 

अब भगवान कहते हैं, कि इतना ही नहीं वरु [ बन्धै मोची 
च यावेत्ति बुद्धिः सा पार्थ! सात्विकी ] हे धरै ! जो बन्ध ` 
और मोक्षकी जानने वाली है बही साखिकी बुद्धि है | इस बन्ध और 
भोक्षका वणन इस गीतामें ठौर-ठोरपर किया जाचुका हे इसलिये 
यहां कहना आवश्यक नहीं है ॥ ३० ॥ 

अब भगवान अगले ,छोकमें राजसीबुद्धिका बन करतेहुए 
कहते हें- | 
मृ०-- यया धममधमं च काय्य चाकायमेव च । 
भ्गरथावत्मजानाति बुद्धिः सा पार्थं राजसी ॥३१ 


पदच्छेदः-- पार्थ | ( हे परथापुत्राज्जुन |) यया ( बुड्चा) 
धमम ( श्रुतिस्पृतिशास्रविहिताग्निहोत्रादिकम ) च ( पुनः ) अध- 
सम ( शा्जनिषिड हिसादि कमै ) कार्य्यम्‌ ( कतेत्यम्‌ ) अकाय्यैम्‌ 
( अकतेव्यम्‌ ) अयथावत्‌ ( न यथावत । न याथार्थ्येन । न स्वतो 
निर्णयेन ) प्रजानाति ( विषयीकरोति ) सा, बुद्धिः राजसी 
९ रजोगुणनिवृता । रजोगुणात्मिका ) ॥ ३२ ॥ 


क्र ॥ ३०१ धीमद्गवद्दीता -. | ३६३१ 

“ वानप्रस्थाश्रमं वत्त्ये तत्‌ शृणवन्तु सहर्षथः । 
पुरेषु आय नित्तिप्य बनं गच्छेत्‌ सहैव चा ॥ 

` वानप्रस्थो ब्रह्मचारी सारिवः सोपासनः तमी ¦ 
अफालङ्ष्टेनाग्नीरच पितुदेवातिथीरतथा ॥ 
भूत्यास्तु तर्पयेत श्मश्रुजटालोमभुदात्मत्रान । 
दान्तखिषबणरनायी निच्चचश्च शतिग्रह्मत ॥ 
श्वाष्यायवान ष्यानशीलः सर्वेभृतहिते रतः । 
अइनो माएस्य षण्णां वा कुर्य्याद्ज्ञपरिग्रहम ॥ 
कृत्यं त्यजेदाश्वयुजे नयेत्‌ काले वृत्तादिना । 
यच्छे सारे तु वाश्लीयाइन्तोलूखलिको भवेत ॥ 
चान्द्रायणी स्वपेदभूसी कर्म कुर्य्यात्‌ फलादिना । 
ग्रीष्मे पैचाग्निमध्यस्थो वर्षायां स्थण्डिले शयः ॥ 
आाद्रेचासस्लु हेमन्ते योगाभ्यासादिने नयेत्‌ ॥ ” 

( गरुडपुराशे अ० १०२ ) अर्थ स्ट है । 


तारपथ यह है, कि चानभस्थ सृहस्थ आश्रमके सम्पूर्ण काय्योका 

` परित्याग कर अरश्योपासनाके निमित्त घनमें जा रहे ओर बिना हलसे 
जोतीहुई भूमिसे अथात बनके अन्न, फल, फूल, केद, मूल इस्यादिसे 
देवपूजन तथा श्रतिथिसत्कार इत्यादि कसका सम्पादन करतारेहे और 
जटाघारण किवेहुए परोपकारी, परतिम्रहसे शून्य पञ्चाम्ि वा जल" 
शयन इत्यादि तपका साधन" करनेवाला योगी होवे । ये वानप्ररथके 


मुख्य धर्म हैं । - 


३९७१ श्रीमद्ठगवद्वीत! [ श्रव्या १८] 


“आब भगवान अगले शछोकमें तामसी बुडिका वशन करते 

मु०-- अधम धममिति या मन्यते तमसाङता। 
सर्वार्थान्विपरीतांश्व बुद्दिः सा पार्थ तामसी ॥ 
॥ ३२॥ ` 

पदच्छेद:-- पार्थं ! ( पथापुत्राजुन ! ) तमां ( विशेषः ` 
दृशनप्रतिकूलेन । तमोदोपेण । अविवेकेन ) आवृत्ता ( थोच्छा- 
दिता । वेष्टिता) या, बुडिः, अधम (शास्त्रप्रतिषिडिस । हिंसादिकम्‌) 
धर्मम ( शाखविहितम ) इति ` ( एवम ) सन्यते ( जानाति ) च 
( पुनः ) सर्वार्थान ( सकलान ज्ञेयपदार्थान्‌ ) विपरीतान्‌ ( सुख- 
हेतूनपिदुःखहेतूच) [ मन्यते ].ला ( विपय्ययदोषशालिनी बुधिः } 
तामसी ( तमंगुणनिवृता ) [ज्ञेया] ॥ ३२ ॥ 

_ पदार्थ (गर्न!) हे पार्थ ! ( तमसा ) तमोदोषसे 
(आइता ) 'याच्छादित ( या ) जो (बुडि; ) बुद्धि ( अधर्मम्‌ ) 
हिसादि अधर्मको ( धमम ) धर्म है (इति ) इस प्रकारसे 
( मन्यते ) मानती हे ( च ) और ( सर्वारथान ) सब वस्तुको 
( विपरीतान्‌ ) बिपरीत [ मन्यते ] अन्यथाभावसे देखती है (सा) 
वह बुद्धि । ( तामसी ) तामसी समकीजाती हे ॥ ३२॥ 

सावाथः-- अज्ञानतिमिरदिचाकर विविधज्ञानरत्नाकर भग- 
वान. श्रीकुप्णचन्द तामसी बुद्धिका वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि. 
[ अधर्म धममिति या मन्यते तमसावृता ] जो बुडिश्ज्ञानके 


रहो» ॥ ३० ॥ श्रीगंद्धगवदीता - -३६५३ 


घा किसीसे बात करनेकी इच्छा, सुगंधित वरतुओंके संघनकी 
इच्छा, रांग, वा सुरीली तानोंके श्रवण्‌ करेनेकी इच्छा, मनःकाम- 
नाओंकी पृत्तिकी इच्छा वा बुडि हारा जाननेकी इच्डाके, तातर्यसे 
बातें न करे, झूठ न बोले, आत्मज्ञानमें रत हो आसनोंको लगा बैठे, 
किसी वरतुकी अंपेज्ञा न रखे यहांतक, कि दंड, कमंडलुंकी भी विशेष 
अपेक्षा न करे, निरामिष हो थात्मज्ञानकी सहायता द्वारा आनन्द पूर्वक 
संसारमें बिचरे, भूकम्पादि किसी प्रकारके उत्पातके फलोंक्रा कथन 
करके अथवा राजनैतिक कमौसे वा शास्त्राथे करके भिक्षा उपाजन न 
करे । इतने कर्म संन्यासियोके लिये निषिड कहेजाते हैं । 


. अब यहां इस श्छोकमें 'प्रशृत्ति च' और 'निदृत्ति च पदके दो प्रका- 
रके अथ होसकते हैं । प्रथम तो यह है, कि प्रत्येक वर्णाश्रममे जितमे 
:विधि वा निषेध कर्म हैं अर्थात “ मवृत्तिसे ? विधि भौर * निदृत्तिस ' 
निषेध इन दोनोंको जो बुरा जानती है उसे साखिकबुद्धि कहते हैं । 
दूसरा अथ यहे है, कि ' प्रवृत्ति ? जो संसतिव्यवहार औरे * निशृत्तिः 
लोकव्यवहारोसे रहित हकर केवल भगवतके मार्गान्वेषणमें रहना 
अन्य किसी कार्यको भूलकर भी नहीं करना ! 


तालये यह है, कि प्रवृत्ति और निइत्ति दोनोंकेलिये क्या काये 

` आर क्या अकाय है ? उनको पूर्ण॑प्रकार जानना सालिक बुडिका काय 
है । इसीलिये भगवान आगे कहते हैं, कि “ कार्याकार्ये ” भर्थात 

कार्य और अकार्यकी जाननेत्राली जो बुडि है तथा ' भयासय ? भय 

और अभय दोनोंकी जनानेवाली जो बुद्धि तहां भय जो भिन्न 


३६७३ श्रीक्कणवद्गीता [अन्धा १८) 


प्रकारका अन्तर नहीं देखपडता ! क्योंकि पूर्व'छोंकर्म भी राजसी 
खुद्धिका वर्शन करते हुए “घर्मेसध्म च? कहकरयों दिखलाया, कि जो 
घम और धर्मको नहीं पहचानती वह राजसी बुद्धि है थौर 
फिर इस श्लोक्रमे भी यही, कहग्हे हे, कि “ अघम कमिति या? 
जो अधर्मदो घरी मानती है चहं बुडि तामसी है फिर इन दोनोंमें अन्तर 
क्या रेहा ? इसलिये इस शलोकमें थत्युक्तिका दोष क्‍यों नहीं लगाया 
जावेगा ? 

- समाधान-- इन दोनों श्लोर्कोको सममनेकेलिये कुशात्रबुद्धि 
हानी चाहिये सामान्य पुरुपोकेलिये इनका भेद समझना झेशकर है + 
क्योंकि स्मावानने तो पिछले श्लोकमें * यथावत्‌ * शान्दका प्रयोग 
करके यह दिखलादिया, कि ज वुद्धि वस्तुको ज्योंकीत्यों नहीं जानती 
है अर्थात सेशयक्रत होकर याथातथ्य उसके रूपको नहीं सममती हैं 

` उस बुद्धिको राजसी बुद्धि कहते. हं और इस श्लोकमें तो 'सर्कार्थान 
, विपरीतान! कहकर निश्चय करदेते हैं, कि जो अघमैको घ्म ही 
जानती हे उसके जाननेमें संराव नहीं हे. अर्थात संशयको तो किसी 
समय 'श्रम्तःकाससे हटा सकते हैं पर * निश्चयक्रो ? हयना 
कठिन है इसलिये सऊसी बुद्धि तो किसी समक संशयके हटजानेसे 
यथात्रद देख सकती है जैसे नेत्रके सामने तुणकी ओट फ्डनेसे जो 
“पत्रैतको नहीं देखरहा है उसका तूण हृयनेसे वह पर्ेतक्रो देखेगा 
पर जिस प्राणीकी पीठकी ओर पवत है वह पत्रका नहीं देख सकता 
क्योंकि उसकी दृष्टिशक्ति वत्तुसे विपरीत है इसलिये जो प्राणी 
* यथात्र ° और “विपरीत ' दोनों शब्दोंके भेदको जानता है वही 


श्लोक | ३१ ॥ ` श्रीमदगवदीतां . ६६७% 
नवस: EID 
पदार्थ:-- (पाथ! ) हे पथापुत्र अर्जुन ! ( यया ) जिस 
बुडिसे ( धस्‌) धम (च) तथा ( धम्‌ )' अधमे 
( कार्य्यम्‌ ) काय्यै ( च ) और ( अकार्यम्‌ ) अकाय्येको ( एवं ) 
निश्चय करके ( अयथावत्‌ ) उल्यापुल्नण ( प्रजानाति ) जानती 
हे ( सा ) बह ( बुद्धिः ) बुद्धि ( राजसी ) राजसी है ॥ ३१ ॥ 


भावार्थः अब श्रीघनश्याम भक्तनयनाभिराम सकलः 
सुखधाम भगवान श्रीकृष्णचन्द्र थरजुनके प्रति राजसी बुडिका वर्णन 
करतेहुए कहते हैं, कि [ यया धममधमै च कार्य चाकार्यमेव 
च्‌ ] धर्म, अधर्म, काये और अकार्यको जिस घुडिस प्राणी निश्चय 
करके [ अयथावत प्रजानाति बुद्धिः सा पार्थ ! राजसी | 
यथावत्‌ अर्थाः उल्टा पुलण जानता है अर्थात्‌ सशयभ्रस्त हो ठीक 
हीं समझता, कि यह सब है वा असल तात्य यह, कि धर्मको 
अधर्म कायेको अकार्य विधिको निषेध और सुमागेको कुमार्ग और 
कुमार डो सुमागी, न्यायको अन्याय और अन्यायको न्याय, मित्रको शत्रु और 
शजुको मित्र, अदिको हिंसा और हिंसाको अहिंसा, सत्यको असत्य और 
असत्यको सत्य, व्रझचर्यको व्यभिचार और व्यभिचारको बह्मचर्य उच्चको 
नीच और नीचको उच्च, अमृतको विष और विषको अमृत, चेतनकों 
जड और जडको चेतन, दयाको मोह और मोहको दया स्तुतिको 
निन्दा और निन्दाको स्तुति जानता है वही बुद्धि सजसी बुडि है ॥ 
अर्थात्‌ - जिस बुद्धि दारा भले बुरेका ठीक-ठीक निर्णयः नहीं कर ` 
सकता, ऐसी बुद्धिको राजसी बुद्धि कहते हैं ॥ ३१ ॥ 


३ ६६० म्रीमद्गवद्वीता .. [ अध्या9 .१६.] 


|. ., 'भावार्थ;--> परमतत्ववेत्ता. मक्तक्ेशछेत्ता श्रीयानन्दकन्द घज़- 
“चन्द अजुनके प्रति सात्विक धुतिका वणन करतेहुए, कहते .-हैं 
कि... धृत्या: यथा. धारयते: मन:पाणेन्दियक्रियाः ] जिस 
।धुतिसे अपने मन; प्राण और इन्द्रियोंकी क्रिया थोको प्राणी घारण्‌ -करे- 
लेता है थ्थात अपने ..वशम्रै करलेता है उसी धति साखिकी घति 
कहनी चाहिये । 


तहाँ सन; प्राण और इन्दियोकी क्रिया कया क्या हैं ? सो पाठ- 
कोके बोधार्थ दिंखलादिये जाते हेः-- 

सन--- मनकी भिन्न-भिन्न क्रियाओंका वर्णन अ० ,६ त्लो० 
२६; ३४१० ७ म्छो० ४ ग्र १२ ब्छो० ८ अ० १७ ख्टो० 
११५६ 'में देखलेना। यहां पुनरुक्ति करना आवश्यक नहीं. देखा 
'गया | 


प्राएं--- इसका वणन अ« :४ छो० २७, (१० अ० ४ 
'शलो> २७, २८ में हाघुका हे देखलेना ! यहां प्राण कहनेसे पांचों 
आणोंको समभना चाहिये... क्योंकि यहां प्राण शब्द अपान, व्यान, 
, समानादिका उपलक्षण है । ` 


` इन्द्ियोंकी क्रियाएं जो देखना, सुनना, सूँधना, खादलेना, 
"डरना, करना, दौडना, मल भूत ब्रिसजन इत्यादि हैं सबै, साधारंणको 
ज्ञात हैं: । के इन्द्रियां सनके अधीन हैं इन इन्द्रियोंकी क्रियाको 
“सनकी क्रियासे - अन्योन्य सम्बन्ध है क्योंकि जहां.मन जाता है .तहां 
.ही उसके साथ-साथ ये इन्द्रियां भी जाती हैं अथवा इन्द्रियां .जिघर 


छैन ३२ -  श्रीमद्कगवद्ीतां "ˆ ३१७७ 


अंन्थकारसे ढकोहुई अर्धैमको धर्म मानती है अर्थात सिन्न-मिन्न भूत, 
अत, पिशाचादिको देवता मानकर उनके सम्मुख विविधध्रकारेके : 
जीवोंकी हिंसा करना धम सममती हँ; अपने शंरीरसे रुधिर निकालकर ' 
बझपिशाचादिको तेपण कराती है, सच मासको पवित्र समककर' 
ग्रहण करेवाती है, प्रजाका सुधिर चूसम्चूस कर “करे लेना धर्मे" 
बताती है, उग्रदश्डसे प्रजाको दुखी करना 'न्याथ समिती हे सय" 
भाषणवालोंकओ कारागार भिजवाती है, संध्या, पूजा इत्यादिको समन 
यकीः हानि करना जानती है, भर नाटक इत्यादि तथां अन्य 
प्रकारके रंगरेलियोमें मिथ्या समये बितादेनेको आनन्दृकी प्राप्ति समंकती : 
है अर्थात्‌ परमे दुःखमूल विषयको सुखमूल जानती है । शौर" 
[ संवार्थाम्विपरीतांश्च बुद्धि सा पार्थ ! तामसी ] सब: 
श्रथोको विपरीत समझती है सो बुडि हे पाथ ! तामसी कहीजाती है । 
भगवोनके कहनेका तालये यह है, कि जो पुरुष अज्ञानी हे, . 
उलुकके समान ज्ञानरूप सुर्येक परम प्रकाशमें जिसकी थांख अन्धी - 
हाजाती हैं और मोह रूप घोर अधकाररात्रिस जिसकी शंखे खुल- 
जाती हैं इस कारेण जो पुरुष स्प्रकारके लौकिक, पारेलौकिक, शारी" " 
रिक और आत्मिक व्यवहारोको उलटा समभने लगजाता हे, दुःखको 
सुख, अहितको हित, शुभको अशुभ, उचितको. अनुचित, हानिको ” 
लाप, रोगोसादक कमोको भोग, अखायको खाच ओर निन्दाको ' 
स्तुति समझता है ऐसेकी बुडिंको तामसी कहते हे |. १ 
शका--- पुर्वमै जो राजसी बुद्धि कह आये हैं और थब इस 


शछोकमें जो तामसी बुडिका वशन करेते हैं इन दोनोंमें तो किसी 
४६४ 


१३६८रे श्रीसद्धगवद्वीवा ` :[ अध्य० १६] 


एक संग कर इस ख्छोकमें “ सनःप्राणेन्द्रियक्रिय: ” बाक्यका 
प्रयोग किया है ! - 

`: ` अगवानके कहनेका मुख्य तात्पये यह हे, कि जिस धृतिसे ज्ञानी 
.इन तीर्नोक्री क्रियार्थोको वहिमुख न होने देकर अर्थात्‌ चञ्चल न 
करके स्थिर कर रखता हैं उस घृतिका नाम सात्विकी है ऐसी धृति कहांसे 
उत्पन्न होती हैं और इसमें क्या विशेषता है ? सो दिखलतेहुए भग 
वान: कहते हैं, कि [ योगेनाव्यमिचारिण्या धृतिः सा पार्थ! 
सात्विक्की ] योगसे तो इसकी उत्पत्ति है और अव्यभिचारिणी 
होंना इसका विशेष गुण है । तात्पथ यह है, कि हठयोग, राजयोग, 
मैत्रयोग, कमेयोग, ज्ञानयोग, ध्यानयोग, लययोग, म्रेमयोग-इत्यादि योगों 
से.किसी एक योग हारा जिसने अपनी चित्तवृत्तिको एकाग्र -करेलिया 
है उसीकी धृति अव्यभिचारिणी होती है अर्थात दारुणदुःख सम्मुख 
: हीनेपर :भी ज्ञो अपने स्थानसे नहीं उन्नती । जैसा, कि प्रहलाद और 
-मीरव्वजने अपनी धृति दिखलायी है । अर्थात तप्त तेलमें डुवाये जानेक्रा, 
पहाडसे फंक दिये जानेका, चासुकीसे इसत्रा' दिये जानेक्रा, हाथीके 
पेरेकि नीचे कुचलवादिये जानेका दुःख सम्मुख आतेहुए देख प्रहलाद 
अपनी भक्तिसे न टला और अपने पितासे यों कहा, कि--- : 
` # नागिनसे डंसात्रो चाहे सागरधसावो चूर-चूर करवावो ज॑ल- 
वावो चांडालसे, गजराजसे पिचावो चाहे शूली खिंचवावो टूक रे 
करवावो हां खड्ग विकरालसे। विषघोलके पिलावो चाहे पतसे 
,. यिरावो चरणजूती सिलावो पिताजू मेरी खालसे, हंसस्वहूप 
प्रहलाद विनय मानो हाय नेह ना छुडावो मेरे प्यारे नन्दलालसे। ” 


रु 


“रचेका ३३ 7 खेदी ` ३६५६ 


इन ` दोनों छोकोके अन्तरको अल्लीमांति समख सकेगा । शंको मद 


- करो ॥ ३२ ॥ र 


ˆ भगत्रानने जो श्म्रेक २६ में बुद्धि और धृति दोनोंके बिणुणा- 


-स्मकस्वरूपके वरन करनेझी प्रतिज्ञा की थी से यहाँ तक उनका 
-स्वरूर दिखलाचुके ऋद अगले तीन स्ोकोर्म तीनों प्रकारकी घृतिका 


सरूप दिखलाना भ्रारस्थ करते हे-- ; 


- मू०- धृत्या थथा धारयते मनः ग्राणेन्द्रियक्रिया: । 


.योगेनाव्यमिचारिणया घृतिः सा पाथ सात्त्विकी 
॥ २२ ॥ 


ु ` पदच्छेद:- पार्थ ! ( हे शवापुत्राजुत ! ) योगेन ( चित्त 
वृत्तिचिरोधेन .) अव्यभिचारिण्या ( नित्यसमाध्यनुगतया ) प्रथा - 


( रजस्तमःकार्यविषयैः अनाकृष्टरूपया अचेचलक ) जत्या ( घेर्वेण । 
घारणया ) मतःप्रास्तेन्द्रियक्रिया: ( सनसः प्राणस्य वाह्याभ्यन्तरेन 
न्त्रियाणाञ्च किया; ) धार्यते ( निमुन्सार्गान्िवारयति धारण 


करोति.) सा, घृतिः सात्विकी (सलगुणालिका) [ विद्धि ]॥ ३३ 


पदार्थः ~ (पाथ!) हेपाथे | ( योगेन ) चित्तनिरोधरूप न 
योगके' हास १ यवा ) जिस ( अव्यभिचारिण्या ) शचचला 


( घृ्या ) धृतिसे ( सनःत्राणेन्दियक्तिवा; ) मन, माण और 
.इन्द्रियोंकी कियाएं.( 'घारघते ) धारण करते हैं अर्थात्‌ अपने वशमें 
-इखते हैं ( सा ) उस ( भृतिः ) धूतिके ( सालिकी ) सातेकी 
.-जान ॥.३३॥ `` ` 5 हे 


३३८४८ श्रीमद्भगवद्गीता ` [ घ्या. १६]: 


भावार्थः~ 'कलिकलुषनिवारक, समदुःखोपहांरक भगवान 
श्रीक्केष्णचँन्द्र राजसी धतिका वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि [ यया 
तु धम॑कामार्थार्धंत्याघारयतेऽयुन ! प्रसंगेन फलाकांक्षी ] 
प्रसंग भर्थात कमौके साथ अभिनिवेश रेखनेवाला कमीभिमानी जिस. 
घृतिसे धमे, काम और श्रथ तीनोंका - भ्रपने हृदयमें घारण 
करता है अर्थात्‌ में जो अभिष्टोम, ज्योतिष्टोम तथा अन्य प्रकारके यज्ञ, 
दान और तपका साधन करनेवाला हूँ तिनके जो फल हैं उनसे मेरे. 
धर्म, काम और अथ. तीनों. सिद्ध, होजाबें ऐसा अभिनिवेश रखनेवाला 


अर्थात जिसके मनमें अहनिश यही धारणा बनीहुई है, कि मेरे यज्ञा- 
विरूप धर्मके जो सर्गादि फल हैं, कामना जो सैसारेके विषय हैं तथा 
श्रे जो घन सम्पत्ति है ये संदाकेल्िये बनेरहे ऐरी जो धुत है 


तिसकें विषय भगवान कहते हैं, कि [ धृतिः सा पार्थ ! राजसी ] 
हे पार्थ"! सो-्ति राजसी. कहीजाती हे ॥ ३४ ॥ 


अब भगवान तामसीधृतिका वर्णन करते है--.- 
मु०-- यया स्वप्नं भय शोकं विषादे मदमेव च! * 
“ न विसुञ्चति दुर्मेधा धृतिः सा पार्थ ! तामसी ॥३४॥ ` 
` पदच्छेदः पार्थ ! ( एथापुत्राजुन | ) दुधाः ( दुष्टा 
निषिडा बुर्डियस्य) यंया ( ध्या ) स्वप्नम्‌ ( निद्राम) भवम्‌ (त्रासम्‌) 
शोकं ( इष्टवियोगेनिसित्त संतोपम ) विषोदर्स ( खेदम । इन्द्रिया-' 
वसादेस ) मदम ( गस्‌ । धनादित उन्मादम ) न विसुञ्चति (न 
सजति ) सा, घृतिः, तामसी ( तंमोगुणनिवृता । तमोगुणात्मिका ) ` 
[ ज्ञेया ].॥:३५॥ 


?श्लोऽ ४ ३३:१ श्रीमता . - 7३६८१ 


"जाती हैं उधर अप्रने राजा “सनको? साथ कर लेती हैं। जैसे सघु- 
मक्खियां मधुकरराजके साथ अथवा मधुकरराज, मधुमक्खियोंके साथ 
(एक किसी. ओर जाता है ऐसे मन और इन्द्रियोंकी :चालको भी 
'जानवा । फिर उस.सनकी क्रियाको प्राणकी-क्रियाके साक-झनोन्‍्य 
।सङ्बन्ध है। प्रमाए--- दुग्धाम्बुवत सम्मिलिताबुभौ तौ दुल्यक्रियी 
भानससमासरुतौ हि । यतो मनस्तत्र मरुसवृत्तियतो मदुत्तत्र«्मन 
प्रवृत्ति: ॥ तत्रेकनाशादपरस्थ नाश एकप्रवृत्तेरपरप्रवृत्तिः ।- अध्व- 
स्तयोश्चेन्दियवगेवृत्तिः मध्वस्तयोमोक्षपदरय सिद्धि: ” .. 
* ( हठय़ोग« ४, २४, २५ ) 

» .. . प्रथ-- च्तीर और नीरेके समान एक सग ये.दोनों मन और 
मरुत मिलेहुए तुल्यक्रियावाले हैं। जहां-जद्दा मन. है तहां-तंहां भत 
अर्थात, प्राण है थोर जहां-जहां मस्त है-तहेतहां मन्‌की -अदृत्ति है 
इसलिये एकका नाश होनेसे दुसरेका भी नाश . थौरे एककी अदत्त 
हानेसे दृसरकी भी प्रवृत्ति होती है। इन. दोनोके अध्वरत अर्थात 
, वहिसुख हे।नेसे सब इन्द्रियोंको प्रवृत्ति होती हे अर्थात सब -इन्द्रियां 
अपनी-अपनी क्रिया करने लगजाती हैं और अध्यरत होनेसे. अर्थात 
अन्तर्भुख हाजानेसे मोक्षकी सिद्धि होती हे । EE 

,* अब उक्त प्रमाणोंसे सिद्ध होता है, कि.इन्द्रियोकी क्रिया मनसे 
भौर मनकी क्रिया माणसे. अन्योन्य संबंध रखती. है. इसीलिये, इन 
सर्बोकी चाल एकसंग .मिलकर एक ही .ओरे जाती है इस कारण 
नहिशुख होनेसे. संसारके हन्डोमें. ये सब फंस. जाती हैं. और अून्तझुख़ 
होनेसे आत्मतत्त्वमें लय होजाती. हैं इसीलिये भगवानने इन तीनेक. . 


३६८१ श्रीमद्भगवद्गीता [ भध्या २८] 


अर्थाद वशिष्ठ, भरडाज, अमिर, याइ्वल्क्यादि महत्माओंसे 
भी अधिक महत्ववाला हुँ छर कुवेर अथवा चक्रवर्ती नरेशोंते भी 
अधिक छुनवान हूँ मेरे समान दूसरा कोन भूमएडलफ है? इस प्रकारकी 
चित्तदृशाको, किड "मद्‌? कहते हैं । 
ये जो. उपयुक्त स्वप्न, भय, शोक, विषाद और मद पाँच 
प्रकार के बिशेष विकार हैं [ न विमुश्नत्ति दुर्मेधो धृतिः सा 
पार्थ! तामसी ] इनको जो दुर्बुडि बडी इढताके साथ पकडे रहता 
है यहां तक, % प्राण-नाश होनेफ मी नहीं छोडता ऐसी मूखीकी. 
घृतिको तामसी.घृति कहते हैं ॥ ३४ ॥ . .. 
अब भगवान्‌ अगले स्छोकके पूर्वाडमें तीनों प्रकास्के सुखोंके 
ब्रणेन करनेकी. प्रतिज्ञा करतेहुए उसके उत्तरां अर्थात पिछले आधे 
छोकसे सातिकादि सुखोकय स्वरूप दिखलाना थारंभ करते हैं-- 
मू०-7 सुखं त्विदानी त्रिविधे शुणु मे भरतषभ! । 
आभ्यासादमते यत्र दुःखान्तञ्च निगच्छति ॥ . 
यत्तदम विषमिव परिणामेऽमृतोपमम्‌ † 
तत्‌ सुखं सात्त्विकं प्रोक्तमात्मबुद्धिप्सोदजम ॥ 
॥ ३६, २७॥ 
पदच्छेद: भरतर्षभ [ ( भरतवेशावतसार्ञचुन [तु 
€ पुनः ) इद्रानीम ( अधुना ) मेः ( समेशखरवाक्यात ) त्रिविधम्‌ 
(सखादिनैगुणयेन: क्िपकारेम)सुखम ( अनुकूलवेदनीयस!। आनन्दम ) 
भूणु ( थुतिगोच कुछ) यत्र( यस्मिन सुखे) अम्यासात ( अध्यात्म: 
शाखपरिचय.त्‌) रेमते. ( परितुष्यति. | रि लभते ) च. (पूनः) दुःखा- 


श्लोक ॥ ६४ ॥ थीमद्धगवदहीता ˆ | ३९८्हे 
अब महाराज मोरध्वजकी घृतिकी ओर भी अत्रज्ञोक्रन कीजिये 
कि साधुकेलिये * आशा * लेकर अपने पुत्रको दो टुकड़े करते हुए - 


आंखोने आंसृतक न लागे । कह इतिहास स्त्र प्रसिदध है यदि 
देखना हो तो हुसनाद दितीय भागमें देखलेना । 


` भगतरानके कहनेका सच्तिप्त तात्प यह है, कि जो धृति योग- 
वलसे उत्पन्न होकरे मन, माण और इन्द्रियोंकी क्रियाओंको ठीक २. 
स्थिररूपसे अव्यभिचारिणी अर्थात्‌ अपने रथानसे विचलित नहीं हती 
` सो घृति सात्विकी कहलाती हे ॥ ४३ ॥ 
अब भगवान्‌ राजसी घति दिखलातेहुए कहते है-- 
मू यया तु धमकामाथीन्थृत्या धारयतेऽजुन!। . 
प्रसङ्गेन फलाकांची धृतिः सा पार्थ राजसी. ॥. 
॥ ३४-॥ 
. पदेच्छेद:--- अर्जुन ! (हे अवदातचरितलेन शुभृ्वरूपाजुन ! 
` ठु, प्रसंगेन (कतृत्ाद्यभिनिवेशेन ) फलाकांची ( खर्गादिफलेच्छु: ) 
यया, छृत्याः, धर्मकामार्थान ( घर्मकाममै च ) धारयते ( नित्यै. 
कतैब्यतया निश्चिनोति ) पाथ !( हैं प्रथापुत | ) सा, घृतिः ( धैयेम्‌} 
राजती ( रेजोगुणनिरवृचा )॥ ३४४ . 
पदार्थः-- ( अजुन! ) हे विशुदचरितः अञ्जन ! ( तु), 
किन्तु ( प्रसंगेन ) कर्तृत्वादि अभिनिवेशले ( फलाक्रांत्ती ) फलाः . 
मिलाषी होकर ( यया) जिस (घत्या) धृतिसे ( धर्मकामार्थान ) घर्म, 
काम और अथैको प्राखी ( धारयते ) घास्णु करता है € पार्थ ! 
हषा! ( सा ) वह ( इतिः ) धृति ( राजली ) राजसी है॥ ३४. 


६६८८ श्रीमद्वगवदीता है [ भध्यः० १८३ 


कंरनेकी प्रतिज्ञा करतेहुए कहते हैं, कि [ सुख त्विदानीं त्रिविधे 
शुशु मे भरतम 7 है भरतकुलशिरोमणि अजुन ! सात्विक 
राजस और तामस तीनों अकारकें सुंखोंका वर्णेन 'अब में तेरे सम्मुख 
करता हूं सो तुन! 


ूर्वश्छोकमें तीनों प्रकारकी बुडि ओर धृतिका वणन करतेहुए 
अब भगवान जो इन न्छोकॉमें सुखके वर्णनका. आरम्भ करते 
हें इससे ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि बुद्धि और धृतिके पश्चात 
सुखका वणन करना प्रकरणबिरूद है वरु ऐसा समझना चाहिये, 
कि जिस प्राणीमें बुडि और धृति दोनों निरास करेंगी उसके हृदयमें 
. सुख अवश्य उतपन्न होगा ऐसां न हो, कि सुखके मसे राजसी और 
तांमसी सुखोंमें प्राणी लिषटे जावे इसलिये भगवान तीनोंका विलग- 
बिल्लम वणन करतेहुए राजस तामस सुखका लाग और सात्विक- 
सुखका ग्रहण करनेके तात्पर्यसे कहते हैं, कि [ अभ्यासाद्रमते यत्र 
दुःस्वान्तं च निगच्छति ] नाना प्रकारके अम्याससे जिस सुखको 
प्राप्त कर प्राणी स्मण करता है ओर जितकी प्रासिसे तीनों मारके 
दुःखोंका अन्त होजाता है अर्थात दुःखका लेशमात्र भी नहीं रहता 
बही यथार्थ सुख है। 
` लालये यह है, -कि पहले प्राणी अहिंसा, सस, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, 
क्षमा, घृति, दया, आजब, मिताहार, शौच, तप, संतोष, आर्तिक्य, 
दान, ईश्वरूजन, सिडान्तवाक्यश्रवण, ही, मति, जप, हवन, 
आसन, माणायाम, भत्याहार, ध्यान, धारणा और समाँधिका बहुते 


शोक ॥ १ ॥' ` श्रीमङ्गबदीता ११८५ 
:.. पदार्थ ( पार्थ! ) हे एथाका पुत्र अजुन ! ( दुर्मेचाः ) 
दुष्टबुडिवाला मनुष्य (यया ) जिस ( घृत्या ) धृतिसे ( खप्नम ) 
निद्रा ( भयस ) भय, डर (शोकम) चिन्ता ( च) और ( विषा- 
दम ) दुःखको ( मदस ) घमण्ड, घनादिकके उन्मादकी ( एव ) 
भी ( न मुञ्चति ) नहीं छोडता अर्थात्‌ धारेण किये रहता है ( सा ) 
वह ( धृति; ) धारणा ( ताससी ) तामसी जाननी चाहिये ॥ ३५ ॥ 
| मावाथः--- अब सर्वसुखमूल प्रेमसरितकूल भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र अलुनके प्रति तामसी घृतिका वर्णन करते हुए कहते 
हैं, कि [ यया स्वप्न भय शोक विषादे मेदमेव च] 
जिस घृतिसे, स्वप्न, भय, शोक, विषाद और सद्‌ अर्थाव स्वप्न 
जो निद्राकी दशा है, ऐसी दशामें अहनिश पडे रहना समय कुस- 
मयका बिचार न करेके खर्राटा लेते रहना जो महानिन्दित कमे है 
फिर भय अर्थात “ रोद्रशक्त्या तु जनितं चित्तवेबलव्यई भयम्‌ ” 
भयंकर वसतुओंको देखकर जो चित्तकी व्याकुलता होती है अर्थात व्याघ्र 
"भूत, प्रेत पिशाचादिक्रो सम्मुख. आते हुए देखकर अथवा 
म्निक्रा कोप वा जलका कोप देखऋर जो प्राणी घबडाजाता है तिसे 

` भय कहते हैं । फिर शोक अर्थात्‌ “इष्ट वियोगनिसित्तसन्तापम' पुत्र, 
कक्षत्र, मित्र, धन, सम्पत्ति इलादिके नष्ट होजानेसे जो चित्तकी दशा 
होती है उसे शोक. कहते हैं। फिर “विषाद” किसी अथक पूत्ति न 
होनेते जो चित्तको खेदकी प्राप्ति होती है उस विषाद कहते हैं । फिर 
मदम्‌ अर्थात “ अहे सहात्मा धनवान मत्तुल्यः कोरित भुतले। इति 


यज्जायते चित्तं मदः प्रोक्तं स कोविदैः ” 
* ४६५ 


"६३९० श्रीमह्ठगवद्वीता ` ` [अध्याय १८] 


वत्तिष्यसे कथम्‌ ” ( श्रीमज्ञागवत रकँध ८ अ» १६ स्लो> ३३) 
शर्थ हे मूढ ! तीन पेरसे विश्वरूप भगवान इन लोकोंको माप 
लेवेंगे, इस प्रकार उस विष्णुको सबकुछ देकर तू कहां रेहेगा | ; 


` शुक्राचाथैके सुखसे इतना वचन सुनका राजा वलि जानगया, 
कि मेरे आचाथने जो कुछ कहा है वहं कदापि मिथ्या नहीं हासकता 
पर अब सुके चाहे वनमे जाकर मिक्षासे जीवन निर्वाह करना पडे 
तो पडे पर में अपने वचनसे विचलित नहीं हासकता क्योंकि मैं तों 
सत्यभ्रतिज्ञ बनचुका हूँ । 


एवं प्रकार जब विप्णुने विराट्रूप धारण कर दो पर्गोके-डारा 
आकाशसे पाताल पर्य्यन्त नापलिया ओर तीसरे पगकेलिये वलिके पास 
कुछ भी देनेके निमित्त नहीं रहा तब भगवानूसे बोला- “ यदयुस्तम- 
ञ्छोक ! भवान्समेरितःवचो व्यलीकं सुरवर्य मन्यते । करोम्युतं 

तन्न भवेस्रलंभनं पदं तृतीय कुरु शीष्णि-मे निज्म ? ॥ 
( श्रीम्गागवत स्कन्द ८ अ० २२ सछी० २) 


अर्थे- है उत्तमन्छोक ! सुरश्रे! यदि आप मेरे वचनको सत्य 
आनते हा तो जिससे मेरी प्रतिज्ञा भग न हो मेरे शिरपर तीसरा पैर 
रखकर नाप लीजिये | 


“ अब चुद्धिमान्‌ विचार करेंगे, कि घसेके अनेक अ्रगोंमें केवल 
एक अंग सत्यका पालन करेतेहुए वलिके हृदयकी क्या दशा हुई 
होगी | अर्थात विष्के समान दुःख देनेवाली दशा आरंभमें आपडी. 


लो० ॥ ३६; ३७ ॥ औैमडगवदीतो ˆ ` इड 


न्तभ ( क्लेशवसानम्‌ ) निगच्छति (पराप्नोति )यत [हैं असुन! ] 
तत ( समाधिजन्बं सुखम ) अये ( झानवैराम्यसमीध्यारम्मे बहुक्लेश- 
साधकतया ) विषम्‌ ( गरलम ) इत्र, परिणामे ( जञानवैराप्यसमाधिः 
` परिपाकदेशायास ) असतोपमम्‌ ( सुधोपसमतितृसतिपरीतिकरम्‌ ) ्ात्म- 
बुद्धिभसादजम्‌ ( आत्मनो बुद्धिः आत्मबुद्धिः तस्याः प्रसादः निद्रालः 
स्यादिराहित्यम नैर्मल्यं तस्माज्जातसु ) तत, सुखम्‌, . सात्विकम्‌ 
प्रोक्तस्‌ ( कथितम ) ॥ ३६, ३७ ॥ उ 
पदार्थ:--- ( सर्तर्षभ !) हे भरतकुज्ञभूषण अजुन ! (तु) 

फिर ( इदानीम्‌ ) इस समय ( से ) मेरे वंचनडाय (त्रिविधेस ) 
तीनोमकारंके ( सुखम्‌ ) सुखोंका वर्णन ( णु ) सुन ! ( ध्र ) 
जिस समाधिसुखमें ( अभ्यासात ) साधक भजन, मनन इलाद्कि 
अभ्यासते ( रमते ) परितृत हाता है (च) और ( दुःखा" 
न्तम ) दुःखके अन्तको ( निमच्छृति ) लाम करता है अर्थात्‌ फिर 
दुःखी नहीं हे।ता- है ( यत्‌ ) ! जिस कारणसे ( ततत ) वह 
संमाधिसुख ( ग्रे ) परारम्ममें ( विषम ) ग्रसन्त क्लेशसाध्यं 
होनेकें कारेण विषे ( इव ) समान्‌ दुःखदायी होता है ( परि 
खासे) पर परिणाममें ( अरम्तोपमम ) अमृतके सहश प्रीतिकारक अर्थात्‌ 
सुखदायी होता हे ( आत्मबुद्धिपसादजम ) आत्माको ग्रहणं करने 
वाली वुडिकी प्रसन्नतासे उत्पन्न ( तव, सुखम ) सी समाधिः 
सुख ( सालिकम ) सात्विक (मोक्तस ) कहागया है॥ ३६,३७ ॥ 
भावार्थः सबैसुखदायक थदुकुलनायक भगवान श्रीकृष्ण* 

` चन्द्र सात्विक, राजस और तासस तीनों प्रकारके सुखोंके वर्णनं 


६६६१ श्रीमद्भगवद्गीता : [ भध्या० १८]. 
उसे कुछ करना नहीं पडता. । . ऐसी- अवस्थाको प्रसादकी अवस्था ' 
कहते हैं अर्थात्‌ परमसुखक्री अवस्था कहते हैं इस ' प्रसाद? का वर्णन 
अ० २ क्लीक ६५ अ० १७ “छोक १६ में करआये हैं देखलेना, 
॥ ३६, ३७ ॥ 
भ्रव भगवान्‌ अगले ,छोकमें राजसी सुखका स्वरूप दिखलाते हैं- 
सु०-- विषयेन्दियसयोगायत्तदग्रेञ्मुतोपमम । 
परिणामे विषमिव तत्सुखं राजसं स्मृतम्‌ ॥ 
॥ शे८ ॥ 
पदच्छेदः- यत, तत ( सुखम्‌ ) विषयेन्द्रियसंयोगात्‌ ( विष- 
याणां शब्दादीनामिन्द्रियाणां श्रोत्रादीनां सम्बन्धात्‌ ) [ समुत्पन्नम्‌ ] अग्रे 
( आरम्मे ) असृतोपमम ( मानसेन्द्रियसैयमक्लेशाभावात सुधा- 
वत्सुखकरम्‌ ) परिणामे ( परिपाके । निष्पत्यवरथायाम्‌ ) विषमिव 
( गरलमित्र ) तत्‌ ( अज्ञानजन्यम ) सुखम्‌, राजसम ( रजोगुण 
त्मकम्‌ ) स्मृतम्‌ ( कथितम्‌ ) ॥ ३८ ॥ 
पदार्थः ( यत ) जो, कि ( तत ) वह सुख ( विषये" 
न्द्रियसंयोगात्‌ ) शब्दादिविषय एवं इन्द्रियोके सयोगसे ( शरग्रे ) 
पहले ( श्रश्नतोपमम ) अमृतके समान सुखद ( परिणामे ) और 
षरिणाममें ( विषम ) इलाहलके ( इव ) समान दुःखद है ` 
( तत ) वह ( सुखम्‌ ) सुख ( राजसम ) राजस ( स्मृतस ) 
कहागया हे ॥ ३८ ॥ ट 
मावार्थः- भत्रवारिधिमन्दर संबविधिसुन्दर श्रीकृष्णचन्द्र 
अजुनके प्रति राजससुखका वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि 


श्योक ॥ इद; ई७॥ श्रीमद्भगवद्गीता ` ` १६८९ 


कालतक अभ्यास करता हैं फिर अभ्यास करते-करते जब ` अभ्यासक 
` भूत्ति होजाती हे तब बह सुँख जो असीम है लाभ होता है अर्थात्‌ 
- हठयोग, राजयोग, मन्त्योग, प्रेमयोग इत्यादिके अंगोंका साधन करते: 
करते आध्यात्मिक, आधिभौतिक और आधिदैविक दुःखसे छूटकर 
उस आनन्दमय परवह्म जगदीश्वरको प्राप्त होजाता है जहांते 
फ्रि लौटकरे इस संसाररूप दुःरुसागरमें ऊब-डूब नहीं करना पडता 
जन्म; जग और मरणके दुःखका एक वारेगी नाश होजाता है ऐसे सुखो 
सात्विक कहना चाहिये | इसीलिये भगवान कहते हैं, कि | यत्तदग्रे 
विषमिव परिणामे$म्वतोपमम ] जो पहले विषके समान 
ज्ञात होता है और परिणाममे अमृतके समान सुखदायी होजाता हे 
वही सात्त्विक सुख है । क्योंकि जितने यथार्थ सुखके पदार्थ हें उनकी 
ग्रासिकेलिये पहले कठोर साधनोंका अभ्यास करना पडता है 
` अंभ्यासकें समय नाना प्रकारके क्लेशोंका सामना करना पडता हे । 
जञेसे पूर्व कथन कियेहुए भाषणमें रुस भाषण जो एक प्रकारका 
भ्रमूल्य रत्न है उसके साधनें मनुष्यको नाना प्रकारकी 'आपत्तियोसे 
सामना करना पडता है । फिर अन्तर्मे अपूर्व सुखको लाभ करता हे 
अर्थात ब्रह्मानन्द्को लाम करता है स्रं सच्चिदानन्द भगवान मीं 
जिसका संग नहीं छोडता सदा उसके संग निवास करेता हे । जेते 
पाताललोकनिवासी राजा वलिने सत्यका अभ्यास किया औरे यह 
प्रतिज्ञा की, कि वामन महाराजो तीन फा एश्वी अदान करूंगा 
यद्यपि उसके गुरु शुक्राचायने याँ समकाया, कि “ त्रिभिः ऋगैरि- 
माल्होकान्‌ विश्वकाय:कमिष्यति | स्व विष्णवे दला मूढ ! 


vg 


३६६४ श्रीमद्भगवद्वीता [ थरध्या ० १८] 


दम्पतिसिलापहित आरती उजेरे हैं । 
चाखी चांदनीपरे चौरस चमेलिनके, 
चन्दनकी चौकी चारु चांदीके चेंगेरे हैं ॥ ” 
ये जो उपयुक्त विषय दिखलाये गये हैं वे भ्रारम्ममे तो 
श्सृतके समान सुखदायी देख पडते हैं यरे प्राशियांको जाणत 
अवस्थामै परि तृप्त करनेवाले हैं । यथा श्रुतिः- “ ॐ स्‌ एव मायापस्मि 
हितात्मा शरीरमास्थाय करोति सदस्‌ । स्त्रियन्नपानादिवियित्र 
मोगेः स एवं जाग्रतपरि तृप्तिमेति ” ( केवल्योप० श्रु १२ ) 
अर्थ-¬ इस प्रकार यह जीवात्मा मायासे मोहित होकर शारीरेमें 
रहकर सब कुछ करता हे स्री, अन्न, पान इत्यादि विचित्र भोगोंसे 
जाग्रत अवस्थामै इन्द्रियोके वशीभूत होरे परम प्रसन्नता अर्थात्‌ 
सुखको प्राप्त हाता है । 


पर परिणामम ये सबके सत्र दुःखदायी हैं इसीलिये भगवान कहते 
हैं, कि [ परिणामे विषमिव तत्सुखं राजस स्मृतेम्‌ ] परिणाम 
में जो विषके समान घोर दुःखदायी हे वही राजसीसुख कहा 
ज्ञाता हं । 
ह कसे दुःखदायी है ? सो सी सुरो | तहां सुन्दरदास भी. 
कहते हैं 
क्रामिनीकी देह अति कहिये सघनवन, 
जहां सु तो जाय कोऊ भूलिक परत है। 
कुंजरे हे गति कटि केहरिको भय वामें 


वेळी कारी नांगिलसी फनको धरत है ॥ 


शलोक ॥ ३६, ६७ ॥ श्रीमद्वगवद्वीता ३६६१ 


पर इसका परिणाम ऐसा हुआ, कि भगवानने सदा उसके साथ 
निवास करनेकी पतिज्ञा करली | प्रमाण-- “ रक्षिष्ये सबतोऽहं- 
सा. सानुग सपरिच्छदम | सदा सन्निहित वीर ! ततन्न-मां उच्यते 
भवान ? ( श्रीमङ्गागावत स्कंद ८ अ० २२ शछो० ३५) 

अर्थ= तुम्हारे अनुचरे, परिकरे, औरे सुसाहिब सहित तुम्हारी हम 
रक्षा करेगे हे वीर ! तुम हमको सदा ही अपने निकट देखोगे । . : 

इसीलिये भगवान कहते हैं, कि“ ग्रसृतोपमम ” अन्तम जो अमृत 
के तुल्य सुखदायी है जैसे, कि बलिको प्रथम क्लेश उठाकरे पश्चात्‌ 
भुगवानके नित्य दर्शनका अमूल्य सुख प्राप्त हुआ ऐसे ही नाना- 
कारके घमैसूचक्रकम पहले तो कठिन और कडुए जानपडते हैं पीछे 
उनका फल अत्यन्त सरस और मीठा प्राप्त होता है। जेस छोटे-छोटे 
बर्चोको पाठशालाग्रोंमें जाकर गुरुके समीप विद्या उपाजन करना 
अत्यन्त कठिन जानपडता है यहां तक, कि आरंभमें तो वे फांसीसे: 
भी. अधिक क्लेश समझते हैं पर जघ विद्या, उपाजन करलेते हैं तब 
उसके फन्न घन, सम्पत्ति, यश और बडी-बडी पदवियोंको. प्राकर 
आनन्द लाभ. करते हैं और परम सुखी होजाते हैं । ऐसे सुखे 
बिषय भगवान कहते हैं, कि [ तत्सुखं सात्विक प्रोक्तमात्मः 
बुद्धिपसांदजस ] खो सुख सालिक होगदा है और आसज्ञानसे 
उत्पन्न प्रसादका देनेवाला है. अर्थात यम, नियम इत्यादि क्लेशकर 
कमोके. साधनके पश्चात जिससे' 'अत्मज्ञानकी माप्ति होती हैँ 
ति. आत्मज्ञानसे जो प्राणी परम: प्रसन्नताकोः लासः करता ह 
रथात परम. सुखी; होजाता है. कृतकः होजाता हैं. किट 


१७०० श्रोमद्भगंवद्गीवा' ` [ अध्याय १८ ] 


बडी विचित्रता तो इस तामसपछुखम यह है, कि यदि किसी 
श्रज्ञानीको यह सुख प्राप्त मी होजावे तो क्षणिक ठहरता है । खत्प- 
कालमें नाश होकर तीनों प्रकारके तापोंको उत्पन्न करदेता है । जैसे चोर 
किसीका धन चुराकर मद्यपान, वेश्यागमन इत्यादिका आनन्द विलासिता 
उस धनकेडारा मास दो मास प्राप्त करता रेहा पर जिस समय रोजाफे 
दूतने उसको चोरीमें पकडलिया तो फिर सब तापोंका मूल जो कारा- 
गार तिसमे भेजागया अथात्‌ खल्पसुखेकलिये चिरकाल पथैन्त दुःख 
भोगता रहा । 


श्रुतिके ममाणसे पाठकोंके बोधाथ यहां यह दिखलादियाजातो 
है, कि इस तामसी सुखके उत्पन्न करनेवाले तमोगुणके कितने 
प्रकारके विकार इस शारीरमें ` नित्रास करते हैं अर्थात्‌ तामसविकार 
कितने हें । श्रुति-- “ अथान्यत्राप्युक्त संमोहो भय विषादो 
नित्रातन्द्राप्रमादो जरा शोकः ज्ञत्पिपासा कार्पण्यं क्रोधो नास्तिक्य- 
मञ्चानं मास्य्‌ नेष्कारुशयं सुवं निवीडलं निराकृतिबमुद्ध- 
तलमसमत्ममिति तामसानि” ( मैत्र्युप० श्रु ५ ) अथे स्पष्ट है । 


इस श्रुतिमें सोह, भय, विषाद इत्यादि जो २१ थवशुण्‌ कहे 
शये हूँ ये सब तामसी हुँ । बुद्धिमार्नोको चाहिये, कि इन विकारोंसे 
बहुत दूर भागे। इनके दवारा संयोगवशातूं किसी समय कैसा भी मनको 
प्रसन्न करनेवाला सुख क्यों न उत्पन्न हो ? उसका विश्वास न करो 
बह राजस और तामस दोनों मकारके सुखोंका परित्यागकर सालिक्र 
सुखके ग्रहण करमेका यत्न करें | 


_ स्लोक॥ कद श्रीमद्भगवद्गीता ˆ - 2. ३६६३. 


[ विषयेन्द्रिसंयोगात्‌ यत्तदग्रेष्जमतोपमस्‌ ]' विषय ओर 
इन्दरियोके रुयोगसे जो सुख पहले अमृतके समान स्वादु जान पडता 
है अर्थात्‌ कामसे उत्पन्न जो विविध प्रकारकी षोडशियोके संग ` 
रमण करनेका सुख है । ताल यह कि रूप; रस, रोध, सरी 
इत्यादि जो पांचों विषय हैं ये जब अपनी इन्द्रिय नेत्र, जिह," 
नासिका इत्यादिके संग मिलकर विषयसुखका उत्पादन करते हैं उसको 
राजसी सुख कहना चाहिये | 

इस बिषयसुखके भिन्न-भिन्न रूपको दिखलानेके लिये 
प्रसिद्ध पक्षाकर कविके दो कवित्त यहां लिखदिये जाते हैं- 
« गुल्लगुली भिलंमें गलीचा है गुनीजन हैं, 
चांदनी हे चिक हैं चिरागनकी माला हैं । 
कहै पद्माकर त्यों गजक भिजा हैं सजी, 
सेज है सुराही है सुरा है और प्याला हैं ॥ 
शिशिरके पालाको न व्यापत कसाला तिन्हे, 
जिनके अधीन एते उदित मसाला हैं । 
तान तुक ताला हैं विनोदके रताला हैं, 
सुवाला हैं दुशाला हैं विशाला चित्रशाला हैँ ॥ 
सोरहं शगार के नवेलीके सहेलिहू , 
कीन्ही केलि मन्दिरमे केलपित केरे हैँ । 
-कहे पद्माकर सुपास ही गुलाबपास, 
खासे खसखास खसवोइनके ढेरे हें ॥ 


तयां गुलायनीरनसो हीरनके होज भरे, . 
३६६ 


३४०५ श्रीमद्भगवद्गीवा | त्रथ्या+ १५] 


(दिति ) स्वर्गमं (वा) अथदा ( देवेषु ) देवताओंमें (न) 
नहीं ( श्रस्ति ) विद्यमान है ॥ ४० ॥ 
भावाथ;-- त्रिगुणातीत परमपुनीत अध्युतानन्द भगवान 

अश्रीकृष्णुचन्द्र प्रकृतिके शुणोंका विस्तार दिख्लातेहुए कहते हैं, कि 
[ न तेदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा. पुनः । सत्वम्‌ ] 
एृथिवीपर सलुप्य, पशु, पक्षी, कीटादि चौरासीलदा योनियोंमे अथवा 
स्कीम निवास करेनेत्राले देवताओंमें कोई प्राणी ऐसा नहीं है जो 
[ प्रकृतिजैडेक्कै येदेमिः -स्याक्लिमिगुणः ] प्रक्रविके सत, 
रज और तम इन तीनों न्युणप्तिरहित डा अर्थीत सललोक, 'तपलोक, 
महलोंक, जनलोक, स्वलोक, सुवलोक, भूलोक-तथा अतल, वितल, 
सुतल, धरातलादि नीचेके सातो लोकोमें ब्रह्मासे लेकर पिपीलिका 
पर्यन्त कोई माणी ऐसा नहीं हे जो इन तीनों गुणोंसे रहित हो । 

कहनेका तासर्यै यह है, कि प्राणीमात्र इन तीनों गुणोंका 
प्रवेश है पर क्रिसीमें सतवगुण, किसीमें रजोमुण और किसीमै तमो- 
गुणकी प्रधानता है । 

प्रत्येक गुणकी यदि सोज्ह २ कलाएं बनायी जानें तो संभव 
है, कि किसीमें सतगुणकी कला अधिक, रेजोगुशकी तिससे कम और 
तमोगुणकी कला तिससे सी कम होवे पर ऐमा नहीं हेसकता, कि 
किसी प्राजम सत्वयुश ही सोलह कलासे निवास करता हो और 
अन्य शुणांका रुमावेश रत्तीमात्र भी न हो । इसलिये किसीको भी इन 
तीनों गुशोंसे रहित नहीं कहसकते ॥ ४० ॥ 


ईलॉक ॥ ३६ ४ श्रीपक्लांब टी दी १६६% 


कुच हैं पहार जहां काम चोर बेठो तहां, 
` साधिके कटाक्ष-बान प्राणको हरत है । 
सुन्दर कहेत एक ओर अति भय तासे, 
राक्तसी-वदन खांव-खांव.ही करत है ॥7 

मुख्य तात्य थह है, कि जिसकी बुद्धि राजसी है उसे 
राजसी घृतिका भी संग है वही इस राजसी सुखको सुख समभतां 
है पर जो बुडिमान हैं और जिनकी सात्विक बुडि वा धृति है वें 
इस शरीरेको परम अपवित्र थोर हाउ-मांसका लोथडा जानकर इसे 
तिरस्कार करदेते हैं कामादि सुर्खोकी इच्छा नहीं करते, सांसारिक 
सुखको तो क्या स्वर्गादि सुर्खोका भी तिरस्कार करदेते हैं । 

देखो ! इच्चाकुवशोहूब राजा बुहेद्र्थ अपने राज्यका परित्याग 
कर जब बनें तप करने गया उस समय महि शाकायन्यने उसकी 
बुडिकी परीक्षा निमित्त उसकै समीप आकर कहा, कि इस लोकके 
ख्री-भोगादि जितने सुख हैं तथा स्वगके अप्सरादि तथा नन्दनवन 
के जितने सुख हैं सब मुझसे मांगले । तितके उत्तरम राजाने कहा- 
- श्रु ° ॐ भगवन्नस्थिवर्मस्थायमजामांसशुकशोशित” 
श्लेष्माश्रुदूषिका विग्मृत्रवातपित्तकफसंघाते ॥ दुर्गन्येनिःसारे” 
ऽस्मिन शरीरे किं कामोपमोगैः कामकोधलोभमोहभयविषादे्ये” 
बियोगानिष्टसयोगचुस्िपासाअराखत्युरोगशोकाचेरमिहतेऽस्मिन 
शरीरे कि कामोपभोगैः ” ( मैच्युप० प्रपाठक १ श्रु० ३ में देखो) 

रथे राजा वृहद॑थने महर्षि शाकायन्यसे कहा, कि हे भगवन! 
कागोपमोग अर्थात्‌ जिस खीसुखके विष्य आपने सुकरे - कहा, कि 


३७०४ श्रीमद्भगवद्गीता ` | अध्याय १८] 


ओर शूद इन चारके जो कम हैं वे [ प्रविभक्तानि स्वमाव- 
प्रभवैशुशैः ] उनके स्त्रभात्रसे उत्पन्न शुण के अनुंसारै विभक्त कियेगये 
हैं । इनका वर्णन अ० ५ श्लो» १३ में हाचुका हैं। परब इस स्थानमै 
भी पाठकोंके बोधार्थ संच्तिप्तरूपसे इनका वर्णन करेदियाजाता हे । 

यै जो चार वर्ण कथन कियेगये इनमें ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
वैश्य तीनों डिज कहलाते है इन तीर्नोको वेद पढनेका तथा विविध 
प्रकारके यज्ञोंके सम्पादन करनेका अधिकार दियागया है | प्रमाण-- 
“ अधीयीरंख्योवर्णाः खकमस्था हिजातयः ? (मनु) अर्थात अपने 
अपने कर्ममें स्थित जो ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य हिजाति कहलाते हुँ 
वे वेदोंको पढे । इससे यह सिद्ध होता है, कि तीन ही वर्णोको वेद 
पढनेका अधिकार है शूद्रको नहीं उनको तो केवल ब्राह्मणोंके हारा 
वेदकी आज्ञा सुनकर तदनुसार चलनेका अधिकार हैं । 

वमान कालमें बहुतेरे धर्मावलभ्बी यों कहा करेते हैं, कि 
बदू सब वर्णाकेलिये हे कोई वर्ण इसके अध्ययनसे रोका नहीं गया 
हे तहां अपना पक्ष सिड करनेकेलिये वेदहीका वचन प्रमाणमें देते 
हैं बह वचन यह हे-- “ ॐ यथेमां वाचं कल्याणी मा वदानि 
'जनेभ्यः । ब्रझरोजन्याभ्याः शूद्राय चार्याय च स्वाय चारणाय 
चं” ( शुं य° ग्र २६ मं २) 

अथै-” में जो यह कल्याणमय वचन कहता हूं बह सर्बोकेलिये कहता 

हूँ अर्थात आझणकेलिये, दातियक्रे वैश्यक्रेलिये औरे शूद्रकेलिये अपने 
लिये तथा परायैकै लिये । यहां अन्वधर्मावलम्बी 'शुंद्रायः पदको देख" 
कर यों अर्थ करते हैं, कि. यंह वेद शूद्रॉके पढनेकेलिये मी. हे पर 


झोक ॥ ३६ भीमडगवद्वीता - ३६६७ 
अथ-- विषयकी छोटी २ सरिताओंमें जन्मलेकेर चित्तके कीचडमें चल 
वाले पुरुषरूप मत्योंके. फंसानेकेलिये उनकी दुर्वातनारूप तग्गी (डोरी) 
है जिसमें स्रीरुप वसी ( मत्स्यवेधिनी ) लगीहुई है। अर्थात्‌ जैसे लोहे 
की बंसी बडे २ मत्योंको फंसाकर सारंडालती है ऐसे स्त्रीरूप बंसी 

पुरुषरूप मत्रयोंको फंसाकर मारडालती है । 
“ कामनास्नाः किरातेन विकीर्णा सुग्वचेतसास्‌ । 

नायो नरबिहेगानासंगवन्धनवागुरा ॥ ” . 

अर्थ--- कामरूप भीलने अज्ञानी पुरुषरूप पत्तियोको फंसाने 
केलिये नारीरूप अनेक जाल फैला रक्खे हैं । 

इन वचनोंते सिड होता है, कि ये विषयसुख आरम्भे तो 
सुखदायी हैं पर अन्तम बिषके समान नाश करडालने वाले हैं । 

॥ रे८ ॥ 

अब भगवान अगले शछोकमें तामसी सुखका स्वरूप दिखलाते 


मृ०-- यदग्रे चानुबन्धे च सुखं मोहनमात्मनः । 
निद्ालस्यप्रमादोत्य तत्तामसमुदाहृतम्‌ ॥ २६ ॥ 

पदच्छेद; -- यत, सुखम, अगन ( प्रथमारम्मे ) च (पुनः) 

अनुचन्धे ( तत्सम्बन्धप्रयोजनादिसण्पादने परिणामे वा) आत्सनः 

( बुडे; । विवेकज्ञानस्य । अन्तःकरणरय ) सोहनस ( मोहकारकम्‌) 

च ( तथा ) निद्रालस्यप्रसादोत्थम ( स्वप्न कार्य्येसम्पादने उत्साह- _ 

राहित्य॑ कतेन्यार्थानवधानता तेभ्यः सञ्जातम्‌ ) तत्‌, तामसम, 

उदाहृतम ( उक्तम ) ॥ ३६ ॥ 


१७५६ श्रीमहभवद्ीता ` | अप्या १८} 
हॉचुकी हैं वह सतंशुशकी प्रधार्वताके कारेण बकस्वक्ा 
क्षण्‌ लियेहुएं उसन्न हाँगा अर्थात्‌ “ सात्विकस्य सत्वप्रधानस्यं 
नाह्मणश्य शमोदमस्तप इत्यादीनि कर्माणि ” सल्गुणकी 
अधानतासें सात्विक स्वमाववाले बराह्मणोंके कस केवल शम, दम, 
तितीक्षादि बनाये गये है । इसी प्रकार “ सत्दोपसजनरजः प्रधानस्य ` 
क्षत्रियस्य शोधे तेजप्रश्नतीनि कर्माणि ” सत्वगुणकी अप्रधानता 
और रजोगुशकी मधानतासे दात्रियका खाभाविक कमे शौय और 
तेज इत्यादि हारा युड्धादिका सम्पादन करेना और अपने तेजसे 
प्रजाको वशीभूत रखना इत्यादि क्षात्र-धर्म है । इसी प्रकार “तमउप- 
सर्जनरजःप्रधानस्प वेश्यस्य कृष्यादीनि कर्माणि :? तमोगुणकी 
प्रधानता औरं रजवी प्रधानतासे. वैश्यके कृषि, गोरच्ता, वाणिज्यादि 
स्वाभाविक कम हँ । “रज उपसजनतमःप्रधानस्य शुद्ररय शुश्रृषेव ? 
रजोगुशकी अप्रधानता और तमोगुणकी प्रधानतासे शूद्रोके स्वाभाविकं 
कर्म शेष तीन बणोकी सेवा करना ही है ! 


मुख्य तात्पर्ये यह हे, कि इन घारोंमें ये चारों प्रकारके कमं 
स्वमात्रसिङ होंगे । जैस व्याघमें उछलकर जीवोंको मारडालना, 


चानर में एक डालीसे दूसरी डालीपर कूदजाना, कुत्तोंका अंधेरी रात 
में किसीको भी देखकर भोंकना, अश्वमे सागौपर दौडजाना, मछली 
में जलका तेरजाना, पक्तियोंमे आकाशपरे आरोहण कग्जाना इत्यादि 
रघमावतिड कम हैं । इसी प्रकार ब्राह्मणोंमे अक्मविद्याकी ओर. 
चत्रियासे युडकी ओरे, वैश्योंम वाणिज्यकी ओर तथा शूद्रोर्म नानां 
अकारकी सेवाओंकी ओर झुकना स्वमात्रसिड कर्म हे | 


श्लो० ॥ ३६ ॥ त्रीपद्रगदीता ३६६६ 


अर्थ सोहरूप जो कोई एक महा भयैकर वृक्ष है जो मायाकी 
शाखा अशाखाोसे विस्तारको पायेहुआ है अर्थात मोह वृक्ष 
है उसका 'कन्याः असतय है, देम और कुटिलता पते है, कुरूप फूल 
जिसमें खिंलते रहते हैं, जिन पुष्पोंकी सुगन्ध पिशुनता है और फल 
जिसका अज्ञानता है एवं छल, पाखंड, चोरी, कपट कूरतारूप पत्नी 
इस मोहरूप वाकी मायामयी शाखाओंपर निवास कियेहुए है । 

कहनेका मुख्य तालय्ये यह ऐ, कि जिस माणौकी बुडि मोहा- ` 
क्रान्त है उसके शरीरम असत्यता, कुटिलता, पिशुनता, करता इत्यादि 
अवगुण अवश्य निवास करते हैं इन ही अबगुणोंके हारा वह 
नाना प्रकारके सुखोंकी प्राप्तिकी इच्छा करता है । जेसे चोर चोरीके 
धनसे धनवान होनेके सुखकी आशा करता रहता है इसलिये चौर - 
कमै सम्पादन करनेके जिनने प्रबन्ध हैं उनके साधनमे लगारहता है 
इसी प्रकार अन्य अवगुण केद्वारा मोहमें पडकर किसी समय मनुष्य: 
सुखगी इच्छा करता हें बस इच्छा करते ही मोहमें पडकर नाना: 
प्रकारके उक्त त्रिकारोको आरम्भ करके उनके प्रतनन्ध करनेमे पूरणूपरकार 
उद्यत होऊ! अन्तर्मे मोहओ ही प्राप्त हाजाता है अर्थात्‌ जिप 
सुखके आरस्म, मध्य और अन्त तीनोंमे मोहरूपी वृषी ठंढी-देदी 
छोया लगरही है अथात. सबैप्रकारके विकारोंसे जो सुख भरा 
है जिस ठंदी हुवके लगनेसे भगवान कहते है, कि [ निद्रोलस्य- 
प्रमादोत्यं तत्तामसमुदाइतम्‌ ] निद्रा, आलस्य और प्रमदे 
म्नुष्यके शरीरमै एकत्र होजाते हैं तिनसे उठ्न हुआ जो सुख्‌ 
- सो तामसी सुख कहागया है 


३७०८ श्रीमद्धगवदीता ` [ अध्य» १६] 


(वेदपढना) अध्यापन (पढाना) यज्ञ करना, यज्ञ कराना, दान-देना और 
दान लेना ये छबों कमे ब्राह्मणके हैं । क्षत्रियोकेलिये पढाना, यज्ञ - 
कराना, दानलेना इन तीन कमाको छोड केवल अध्ययन, यजन' और 
दानके साथ युद्ध और दण्ड अधिक हैं अर्थातं वेद पहना, यज्ञ करना, 
दान देना, युद्ध करना और दरड देना ये पांच कमै क्षत्रियोके हैं और 
वरश्योंकेलिये चत्रियोंके समान वेद पढना, यज्ञ करना, और दान देना इन 
तीन कर्मोंके साथ कृषि, गोरक्षा और वाणिज्य ये तीन कम अधिक हैं 
अर्थात्‌ अध्ययन, यजन, दान, कृषि, गोरेक्षा : और' वाणिज्य ये छे कम 
वैश्योंके हैं ओर शूद्रोंकेलिये इन तीनों वर्णोकी सेवा करना सुख्यधमे है। 
मुख्य तात्पर्य यह है, कि उक्तप्रकार चारों वादेः कम उनके 
खभावजनित गुणोंके अनुसार विभक्त कियेहुए हैं | न 
शेका-- व्रण और शुद्रमे वह. कौनसा विशेष भेद है, कि 
ब्राह्मण वेद पढने और यजन, याजनादि करेनेका अधिकारी है 
श्रौर दूसरा नहीं है । देखनेमें जातित्व करके दोनोंके नेत्र, नांक, 
कान, हाथ, पांत्र, रुधिर चम, मांस एक ही रंगके होते हैं फिर 
शूद्र वेद पढनेसे क्यों रोकाजाता है। कया पढ़ानेसे शूद्रको वेद पढना 
नहीं वेगा । इन-दिनों तो प्रत्यक्ष देखाजाता है, कि बहुतेरो इतर 
जातिके जन भी वेद पहले हैं और समभते हैं ।. | 
समाधान यद्यपि दोनों शरीरेकी अपेक्षा एक समान देख" 
पडते हैं पर वेदको उच्चारण उदात्त, अनुदा और स्वरिते साथ 
जिस प्रकार बाझणक्रे मुखसे मधघुरताको . लियेहुए सुन पडेगा ऐसे 
शुङ्के मुखसे कदापि उच्चारण नहीं होसकता | जैसे कोयल और 


शोण्॥ ४२2 श्रीमद्भगव दीगा ३३०१ 


यद्यपि सांत्विक सुख आरंभमें नाना प्रकारके क्लेशोंको उत्पन्न 
करता है पर उन कक्षशसि घृणा न करके तितीक्षाहारा उसकी फठि- 
नाइयोंको सहन कर उसके यत्नम लगेरहे जिससे सघुएके समान 
भगवच्चरशारविन्दोके मधुर सकरन्दुके पान करेनेके अधिकारी 
हीजाबे ॥ ३६ ॥ 

अब भगवान अगले शलोकमे यह कहते हैं, कि अझलोकसै 
पाताल पय्यन्त जितने देव, देवी, मनुष्य, पशु, पक्षी इत्यादि हैं सबके : 
सब प्रकृतिके इन ही शुणोसे बेधेहुए हैं कोई भी इन तीनोंसे 
विलग नहीं है--- 
म०-- न तंदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुन; 

सस्ते प्रकृतिजेमुंक्त यदेमि; स्यात्त्रिमियुंै: ॥ ४० 


पदच्छेद्‌:-*- यत्‌, सत्वम्‌ ( आणिजातम । जेगर्म वा स्थावर 
सदि ) एकरतिः (सत्वरजरतमसां साम्यावस्था प्रकृति: तस्या:समुत्यैः) 
एभिः, त्रिसिः ( त्रिसंख्याविशिष्टे; ) शुंणेः ( सलरजस्तमीमि; ) सुक्तम्‌ 
९ रहितम्‌ ) स्थात ( भवेत ) तत्‌, एथिव्याम्‌ ( संसारे ) वा 
( अथवा ) दिवि ( सगेलोके ) देवेषु ( सुरेषु ) वा, पुनः; न्‌ 
झरिति ॥ १० || | 

पदार्था--- ( पुनः ) फिर ( यच्‌ ) ज्ञौ ( सत्व ) माणी 
( प्रकृतिजै: ) प्रकृतिजन्य ( एभिः ) इन (त्रिमिः ) तीर्नी 
( गुण: ) गुणोंते ( सुक्तप्र ) रहित ( स्याव} हेवे ( तत ) 


ऐसा कोई मी जीव ( एयिव्याम्र ) इस एश्वीप (वा) वा 
४६७ 


७९० श्रीकरद्षावड्जीता [ अन्याय १६ 


इत्यादि पुष्पोंडी गंध मनुष्यकी नासिकाको 'यानन्द दायिनी होमी ऐसे 

पशुओंकी नासिकाको नहीं! यदि यह कहो, कि बहुतेरे ब्राह्मण न तो 
बेद पढते हैं और न सेव्या इत्यादि कमे करते हूँ किर उनको ब्राह्मण 

'क्यों कहते हो ? तो उत्तर यह है, कि शास्त्रोंकी आज्ञानुसार तो ऐसे 

अद्यणकों जातिसे बाहर करवेनेकी आज्ञा है। यथा मनुः- “ नानु- 

तिष्ठति यः पूर्वा नोपार्ते यश्च परिचमाम्‌ । स शुद्रवहदिप्कायः 

सर्वेस्माद द्विजकसेणः ”? अर्थात जो प्रातः सायं संध्या नही. करता 
ऐसे ब्राझणको सर्वह्ठिजकमोसे निकालदेना चाहिये | यदि कोई 
शूद्र इस प्रकारका निकल पड़े, कि वह श्रोत्रिय सी हो और अह्मनिष्ठ 
भी हो तो जानना चाहिये, कि इसमें कोई विशेष कारण है । जैसे 
कवी! तन्तुवाय ( जुलाहा ) वास्मीक व्याधा और काल्मीक श्वपच 
इत्यादि जो बह्ामनिष्ठ हागये इनमें कदीर गौरे वाल्मीक व्याधा तो. जन्मसे 
ही बाझण थे संयोगवशात्‌ बचपनमें ही जुलाहा आर व्याधाके हाथ 

ह्गगये थे । और वाल्मीक श्वपच जिनके चरणोंको महाज युधि- 
छिरके सजसुय यज्ञमें कृष्श्चन्दने अपने हाथोंसे पराः था शौर 
जिनके भोजन करनेसे ही पाचजन्यशंख बोल उठा था सो साल जन्मो 

के बाह्मण थे । तवक चूकके वारण थोड़े दिनॉकेलिये शत्रपचके शारीरमे 

आगये थे | कहनेका तास्थ यह्‌ है, कि जहां शूद्रमे बह्मत्व देखो 

वहां कोई विशेष कारण समझो योर जहां आाह्यरएमे शूद्र देखो 

उसको त्राल्लण-जातिम बाहर करदो पर तीन वालमें भी ऐसा नहीं 
होसकता, कि शूद्रके. गलेमे. यज्ञोपवीत डालदेवें औरे बह ब्राह्मण 

इनजाओे | . 


` शदो ॥ ४३ ॥ श्रीमझमह़ौती' ३७४६ 


अब मंगबान अगले श्लोकसे इनहीं तीनो गुणोंसे उसन्न चारों 
चर्णोके कमोकी बिभिन्नता दिखलाते हैं- र 
म्‌ ब्राह्मणचात्रियबिशां शुदार्शा च परन्तप £ । 
कमीणि प्रदिमक्तानि स्वभावप्रभवेगुणेः ॥ ४१ ॥ 


पदच्छेदः- [हे] परन्तप ! ( वाहयम्दन्तरशङ्गुतापन 
अजुन ! ) आहाणक्षत्रियविशास्‌ ( ब्हमणचात्रियवैश्यानाम्‌ ) च 
( पुनः ) शुद्राणाम्‌ ( सेवाधमपराणां चतुर्थवर्णानाम ) कर्माणि, 
स्वभावप्रसव: ( सात्यिकादिरत्रभावः प्रादुसेवति येभ्यरतेः | पूजाः 
संस्कारात माहुभृतैः ) गुणे: ( सत्वादिभिः ) प्रविभक्तानि. ( परः 
` सरविलक्षणानि ) ॥ ४१ ॥ 
पदाथेः--- ( परन्तप | ) हे शत्रुतापन अर्जुन ! (ब्राह्मणः 


ज्न्रियविज्ञास ) चाझण, दात्रिय, वेश्य ( च ) शरे ( शृद्राणास) 
शुद्रेकि ( क्सोणि ) कमै ( स्वभावप्रभवैः ) अपने-अपने खभावस्‌ 


अर्थात पूवैजन्माजित संस्कार दारा उत्पन्न ( गुण: ) गुर्णोसे (-प्रवि- 
भक्तानि ) एथक-पएथकू विभक्त कियेगये हैं ॥ ४१ ॥ 


भावाथ:-- शब कलिमलविध्वंसकासी. सवसम्तापहारा 
गोकुलविहारी भगवान श्रीकृष्णचन्द्र अजुनके प्रति पूबैजन्माजित 
सावसे उत्पन्न गुणोके अनुसार चांसें वणौके कमौकी विभिन्नता 
शर्थात चारों गुणोंका बिभाग करतेहुए यों कहते हैं, कि [ ब्राह्मणा" 


चात्रियविशां शुदाजां च परन्तप ! कर्माणि ] हे बाह्य और 
आभ्यन्तर शत्रा नाश करनेवाला अञ्जन ! बाह्मण, क्षत्रिय, देश्य 


६७१२ श्रीमद्भगवद्गीता . [ भ्रध्याय १६ ] 

थह विभिन्नता भगवानने स्मात्तमतसे दिखलायी है पर भागवत्‌ 
घरमे कोई जातिं क्‍यों न हा. भगववशरण थानेसे भावतवरूपमे 
अपने अन्ताकरणुको प्रेमपूर्वक लय कर भगघत्सत्ररूपको प्राप्त हासकता 
हे उसकेलिय जातिका भेद नहीं हैं । मारदने अपने भक्तिसृत्रमें कहा 
है,कि “ न तन्न जातिकुलभेदाः ” ॥ ४५ ॥ 


यहां इस 'छोकके ध्याख्यानमें तो इन चारों वर्णोके सामान्य व्याब- 
हारिक अर्थात लौकिक कर्म दिखज्ञाये गये अव भावान अगले तीन 
'छछोकोंमे इनके शेष पारलौकिक कमे दिखलाते हैं-- 


मृ०-- शमो दमस्तपः शौच च्ञान्तिरार्जवमेव च। 
ज्ञानं विज्ञानेमास्तिक्यं ब्रह्मकर्म स्वभावजम्‌ ॥ 
॥ ९२ ॥ ` 
पदच्छेद; शभः ( अन्तःकरेणविनिग्रहः ) दमः ( श्रोत्रादिवाह्ये" 
न्दरियाणां दमनम्‌) तपः (मोनऋच्छेचान्द्रायशादि त्रिविधकायक्लेशः ) 
शौचम ( वाह्य मुञ्जलाभ्यां देहसेस्कारमाभ्यन्तरमन्तःकरणशुडि: ) 
“स्ञान्तिः ( क्षमाशीलता । सहिष्णुता ) 'माजवम ( कोौटिल्यदोषः 
शृन्यत्वम्‌ | कोमलत्वस ) एव, च ( पुनः ) ज्ञानम्‌ ( षडंग- 
हितवेदा्थीबंगाहिनी थन्तःकरणत्रत्ति:। आत्मवोधः ) विज्ञानम्‌ ( कमे- 
काण्डे यज्ञादिक्रियाकोशलं ज्ञानकाणडे मात्मैक्यवोधो वा ) थरिति- 
'कंयम॑ ( वेदोक्तेषु कर्मसु विश्वासः । वूझास्तिखे निश्चयात्मिका निष्ठा । 
परलो गोरतीति चडि: ) खभावेज्ञम्‌ ( स्वाभाविकम्‌ । प्राकृतिकम ) 

हमक ( बाह्मणस्यकमे ) ॥ ४२ ॥ 


रही० ॥ ४१ ॥ श्रीमद्गवंदीतो ३७०४ 


i dR © SO 


धदि उनसे पूछा जावे, कि पडनेकेलिये तुम किस शब्दका अर्थ लगाते 


हो तो चुप होजाते हैं । यदि वेदका प्रयोजन यहां पढनेसे -होता तो 
अवश्य ' पठनाय ' वा ' अध्ययनाय ° पदका अयोग कियाजाता परं 
इस मंत्रमें कोई पद ऐसा नहीं है, कि जिससे ऐसा अर्थ निकाला 
जावे, कि बेद शूदोके, पढनेकेलिये है वरु ऐसा कहना चाहिये, करि 
आहण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र, अपने, पराये, पौर्कस, अन्त्यज, सेच 
इत्यादि सबोंके . कल्याणकेलिये है पढनेकेलिये नहीं । इसीलिये यहाँ 
* वाचम्‌ ? शब्दके विशेषणमे ' कस्याणी? शब्दका प्रयोग किया गया 
है और ऐसा करना योग्य है । क्योंकि जिस कार्य्यकेलिये जो वचन 
हाता हे उसी प्रकारका विशेषण उसके साथ लगाया करते हैं औरं 
अनुमानस यह सिड करलेते हैं, कि यह वचन इस कार्यकेलिये हे जैसे 
विछावन सोनेकेलिये,अन्न भोजनकेलिये, पानी पीनेकेलिये,अश्व इत्यादि 
चढनेफेलिये और श्र लडनेकेलिये इत्यादि । तात्पये यह है, कि वस्तु 
तस्तुके बोलने ही से यह अनुमान हाजाता है, कि यह वस्तु अमुक कार्यके 
लिये हे इसीलिये इस मंत्रमें वाच कल्याणी मो वदानि ! कहने 
हीसे यह अनुमान हाता है, कि यह सुननेके लिये है यदि पढेनेकें 
लियं प्रयोजन हाता तो इमम्‌ वेदस ' ऐसा पयोग रहता । इससें 
लिङ होता है, क्रि वेद शुद्रों वरु शूद्रोंसे भी नीच प्राणियोंके कल्या" 
णकेलिये हे.पढनेकेलिये नहीं । मु क कति 

री है, कि पूर्वजन्माजित संस्कोरके अनुसार ह 
WR जी हि हाती है अर्थात्‌ जिसने पूर्वजन्ममें 
सत्वगुणका अभ्यास किया है, जिसकी बुक, धृति इत्यादि. सालिक 


६७१४ भौमद्गवेदरीता | { धक्य;० १८ ] 


भगवानके कहनेका तात्प यह हे, किओ भाग्यवान पुरुष अनेकं 
जन्मेकि शुभ कमोके साधनडारा छिजोंमें श्रेष्ठ बाह्मण-कुलमे उत्पन्न 
हुआ हे उसे चाहिये, कि शम, दमादि नौं अंगोंके साधनम अपनी 
शरीरयात्राकी समाप्ति करे । क्योंकि जब यह अमूल्य रत्न हाथसे गिरं 
जावेगा तो फिर इसका हाथ लगना अत्यन्त कठिन है इसलिये उक्त 
नत्रों विशेष कमोमें यदि दो एकका भी साधन पूर्णुधकारे होजावे तो 
क्या कहना है ? । | ०, 2 0025 
जिसने यह शरीर पाकर मद्यपान, वेश्यागमन तथा अन्य दुष्कर्मामें ` 
अपना अमूल्य समय गँवा दिया उसे अवश्यमेव नीच योनियोंमें गिरना 
पडेगा। प्रमाण ०-- “ 3*कपूयाचरणाभ्यासात्‌ कपूयां योनिः 
मापयेस्त्‌ झूकरंयोनि वा शूकर्‍्योनि वा चाण्डालयोर्नि वा ” 
` अथे-- बुरे आचरणेकि अभ्याससे प्राणी नीच योनियोंमें 
उत्पन्न होता: है थर्थात कूकरे, शूकर वा चाण्डाल योनियोंमे गिरजाता 
हे । फिर जो बुद्धिहीन इतने ऊँचे स्थानपर चढ़कर नीचे गिरा तो फिरे 
उसका कहां ठिकाना लगसकता है ! क्योंकि न जाने फिर बह इस 
शरीरको कल्प-कह्पान्त पर्यन्त पावेगा वा नहीं पावेगा |. 
` भगवान श्रीकृष्णचन्द्र 'अजुनके मिससे यह शोक केवल बाझ- 
शोके उद्धार निमित्त कथन कररहे हैं । यदि कोई यह शंका करे, कि 
बिकराल कलिकालमें उक्त नवों कमो सैंभालेना कठिन है क्योंकि 
युग भी अपना प्रवल प्रभाव रखता है तो ऐसा कहना दुल: हृदय- 
वालोंका कार्य्य हे ब्राह्मणका नहीं। मण तो. सदारो ऐसा वलवान 
होता आया है, कि जिसके सम्मुख कलियुगको कौन कहे सल्लयुग 


- शकी डेर य चोमा "३७०७ 


थदि कोई शुद्ध वेदोको पढकर गलेमें यजोपदीत रखकर ब्राह्मण बनजावे 
तों बनजावे पर ब्रह्मनिष्ठ तीन कालमें नहीं हासकता । श्रोत्रिय बनि हाना 
केवल :गक्षणोके ही मरितष्कका काये हे । पर यहां यह बात तो मानने योग्य 
है, कि शूद्र भी अपने सेवाकर्मल निष्ठा रखकर डिजोकी सेत्रा करे तो 
उन्नति करते-करेते किसी न करिसी जल्मर्मे वह आझण होसकता 
है। जैसे दासीपुन्न नारेद बह्मपियोंका जूठन खाते-खाते अपुत्र बनगये। 
अथवा नीचे वर्णका कोई पुरुष पूर्णमकार तप करे तो ब्रह्मत्वको पास 
कता है । जैसे विश्वामित्र राजपिसे ब्रह्मपिकहेलाये पर ऐसा नहीं हासकता 
है, कि चट गलेमे सुत डाला औरे पट माण बनगये । इसीलिये 
अगवान इस खछोकमें कहते हैं, कि ४ कर्माणि मविभक्तानि 
खभावप्रसवर्मुशै; ” इन चारों वर्णोके कम उनके पूवजन्माजित 
रखाएउल्य खभावसे उन्न गुणॉके अनुसार विलग विज्ञय कर" 
दिये गये हैं । 
केसे करदियेगये हैं ! सो ग्रापर्तम्बसुतडारा यहां दिखलादिया जाता 
हे-““चत्रारे वर्णा ब्राह्ममत्षत्रियवैश्यशुद्धास्तेषां पवयो जन्मतः 
श्रयान्‌ स्वक ` दाह्मणम्याऽ्ययनमध्यापने यज्ञो याजने दान 
श्रतिप्रहणम्‌ । एतान्येव चुत्रियस्याध्यापनयाजनत्तिग्रहणानीति- 
परिहाये युद्धदणडाथिकानि क्षात्रियवंदेश्यस्य दण्डयुद्धवर्ज क्ृषि- 
गोरक्षवाणिज्याधिकस | परिचर्या शूडस्येतरेषां वर्सीनाससिति 
आर्च आझण, क्षत्रिय, वेश्य शरे शुद्र जो चार वरी हैं 
इनमें जन्मकी अपेक्षा पृथे पूर्व श्र है अर्थात्‌ शूद्रे वैश्य, वैश्यसे 
क्षत्रिय और दात्रियतते बाह्मण जाति करके श्रेष्ठ होता है। तहां अध्ययन 


६७१६ श्रीमद्भगवद्गीता [ भध्या० १६) 


क त व ७० के तत त न केवल 


श्होकरमे जो शम दमादि नव कम कहेगये हैं उनके साधन करनेहीसे 
ऐसा महत्व उत्पन्न हुआ । फिर जो विप्र इन कमोसे विहीन रहा- तो 
जानो, कि वह कागदके हरतीके समान नाममात्र कहाजाता है। 
सभत है, कि वह इस प्रकार कमहीन हीजानेसे आगे किसी नीच 
योनिम जा गिरे । इसलिये ब्राह्मणोंको चाहिये, कि अपने द्विजलके 
कर्ममे प्रवीण रहकर संव्यादि महायज्ञ सम्पादन करते हुए इन नो 
कमौका भी अभ्यास करते रहें ॥ ४२ ॥ 


अब भगवान अगले छोकम क्तलियोंका कर्म वर्णन करते हँ... 
भू*- शोर्य तेजो धूतिदाच्यं युद्धे चाप्यपलायनम्‌। 
दानमीश्वरमावश्च च्तात्रं कम स्वमावजम ॥४२॥ 


पद्च्छेदः-- शोौय्येम ( शूरता । अतित्रलशाल्लिनामपि 
पहरणे प्रवत्तनम्‌ ) तेजः ( दीतिः । पररपराभव्रत्वमागर्म्यम्‌ । परा- 
क्रम: ) धृतिः ( घोरंविपदासम्पातेपि वेहेन्द्रियसघात्तस्यानुडंग: । 
जैय्येम ) दाक्षयम ( सच: समुद्भूतकार्येषु अव्यामोहेन प्रत्रत्तनम्‌ । 
चतुरता । कुशलता ) च ९ पुनः ) युद्धे ( सप्रामे ) अपि, अप- 
छायनम ( शस्राखप्रवलप्रहारे 5पि संग्रामान्चापसरण्म्‌ ) दानम 
६ गोग्रहसुवर्णान्नादिषु स्वखखास्थापनपूर्वकविप्रादिस्रतोतपादनम्‌ ) च 
(पुनः ) ईश्वरमाघ; (प्रजापालनाओ निजमृदादि सविधे र्रप्रभुशक्ति- 
समुद्दीपनम । नियमनशक्तिः । ऐश्वर्य । ) खथावज्म ( सामावि- 
कम्‌ । ) ज्ञात्रम ( ज्ञत्रियजातेः । क्षतात त्रायते इति क्त्रम्‌ तस्य 
इदं चातम्‌) कस ( त्रिहितं कमे ) ॥ ४३ ॥ 


छोर ॥ ४१॥ त श्रीमद्रगदटीता १७०६९ 
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काके बच्चे एक समान एक ही रंग-रूपके होते हैं पर बोलनेके समय 

' ओो मधुरता कोयलके कॅठमें है वह काकके कंठमें नहीं हासकती । 
फिरे देखो ! काबुली दाडिम शौर तुम्हारे हिन्दुस्तानकी छोदी-मोदी 
वाटिकाके दाडिमफस एकही रूपके होते हैं पर उनके भीतर कितना 
अन्तर है ? बिदानाको मुखमै दो और सबको निगल जाओ एक भी 
बीजका पता नहीं मिलेगा और हिन्दुस्तानी दाडिमका दाना सुखम दो 
तो सब बीज ही बीज देख पडेंगे । फिर देखो बम्घई आम और बिज्जू 
शम दोनों एक ही हैं पर उन दोनोंके भीतर कितना अन्तर है? देख” 
नेमे तो दोनों एकही रूपके हैं पर एकके भीतर मीठापन और दूसरेके 
भीतर खट्टापन इस प्रकार व्याप रहा है, कि तुम खट्टे मको कभी 
सीठा नहीं करसकते और साठे बस्ञई आमको खट्टा नहीं करसकते । 
इसी प्रकार ढिजोंमें और शूद्रोमें अन्त;करणका भेद जानो । जिन 
ब्मवे्ताओंने गझल्न प्राप्त किया था उनके अन्तःकरणका बिम्ब उनकी 
सन्तान उतरता हुआ चला आरहा है जो गीत्रके नामसे मसिद्ध है। | 
यह तीन कालेम भी सम्मत नहीं है, कि तुम शूद्रके झन्तःकरणुको 
्राझणका अन्तःकरण बना सको इसीको संस्कारप्रभव गुण कहते हैं 
जो जातित्वरका मेद दिखला रहदा है । पाठशालामें एकही समय समान 
काल पर्यन्त एक ब्राहमण और एक शूद्रको वेद पढ़ाइग्रे ठी उच्चारेण 
करते समय पको अत्यच्च हाजावेगा, कि यह श्राल्जण है, यह शूद्र 
हे । इसी प्रकार ब्रेदोंके अर्थ समझनेसँ भी दोर्नोक भेद जानना 
नाहिये । अर्थात जो अर्थकी गभीरता माझणकी सममे आवेगी वह 
शूदर्म नहीं | जैसे बली, चमेली, गुलाब, मोगरा मदनवान, रायदेल 
] ४६० य 


३७१८ त श्रीमेद्रगवद्वीता ,। [अब्या०१८] 


नजी सौ योजन समुद्रको लांच मये, जिस शक्तिसे वीरशिरोमणि भीष्म- 
पितामह छः मास पर्यन्त वाणशय्यापर पडेरहे, जिस शक्तिसे बीर 
अभिमन्युने चक्रव्यूहमें प्रवेश कर प्राण अर्पण करदिया, जिस 
शक्तिसे अघुनने शित्रके साथ युद्ध किया, जिस शक्तिसे वर्तमान काह्ममें 
भी (87००७०४ ) सेन्सर इत्यादि वीरे व्योमयान (52००० ) के दारा 
मीलों थाकाशमें ऊपर चढजाते हैं ओर जिस शमितके हारा नये २ 
अविष्कार होते रहते हैं ऐसी शक्तिका नाम शोथे है जो चाहिय 
जातियोंमें स्वामादिक ही पायाजाता है । यह शक्ति किसी अन्म 
जातिमे पायीजादे तो उसे भी क्षत्रियके समान कहसकते हैं । 


दात्रियजाति अपने बाहुबलसे ही-थर्थात शोर्यले ही अपनी 
आपत्तियोंका नाश करसकता है | प्रमाण--- 

“« क्षत्रियों बाहुवीर्येण तरेदापदमात्मनः । घनेन वेश्यशुद्रौः 
तु जपहोमै द्विजोत्तमः » ( मनु० अ० १० श्लो ३४ ) 

अर्थ-- क्षत्रिय अपने बाहुबल अर्थात श्रवीरतासे, . वैश्य तथा 
शूद्र अपने घनके बलस और ब्राह्मण जप और होमके बलसे अपनी 
आपत्तियोंका नाश करालता है । 


२.----- तेज़: ( तिज+मावे कर्णादो असुन ) दीप्ति, प्रभाव, 
पेराक्रम, देहुंकान्ति, प्रागल्थ्य भौर पससिभवसामर्थ्यं को तेज 
कहते हैं । शौय और तेजमें इतना ही अन्तरे है, कि शौय गुप्त- 
रूपसे शरीरमें निवास करता है और तेज प्रकटरूपसे निवास करता 
है । प्राणीके शरीर औरे मुखको देंखकर अनुभव दोजाता-हे, कि यह 


शोक ॥ ४९ औमदगवदीती. ` ३७१६ 
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इने दिनों -बहुतेरे भन्यमेतावलस्मी प्रतिदिन सहसों शुके 
गलेमें यज्ञोपवीत डाल-डालकर आइए बनालेते ईं पर उनमें माझ 
खूलकी गन्धमात्रे सी नहीं है। हां! यदि इनमें मी कोई कवीर वा बाल्मी- 
` कके समान तपर वा योगी झजावे ता जातिं करके तो रमण नहीं 
कहेंगे पर बझविदू अवश्य कहेंगे । क्योकि जातिलसे तै वरिष, कश्येय 
इत्यादि बडे-बडे महपिशका रुधिर चला आरहा है इसलिये उर्से 
बह्मज्ञान दो महणता कोई अंग पाया जावे वा न पायाजात्रे परे 
जातिख करके वह बाह्मण कहाजाता है। पैसति-्यबहास्में तो इन चारों 
जातियोंकी विभिन्नता स्वपावसिद है और सभावसेही ये चारों जाति 
पहचाने जाते हैं ! 
जैस - कणेने पग्शुरामके पास जाकरे अंपनेको बाह्मण 
कह धनुरा प्राक्त की थी पर अन्तसे उसे परशुरामने पढ्चानली) किं 
यह क्षेत्रिय है, क्योंकि एक समय बनसे जाकर परशुराम कर्णके अघे 
पर सोगये थे उस समग्र बड़े २ चींठोंने कर्के अषेको खा-खाकर सथिरं 
चहादिया पर कर्रीने परेशुरामकी निद्रा ट्रटजानेके भयसे अपना- अघा 
नहीं उठाया वरु उन चींदींका डॅक सहता रहा। जगनेपर जेब यहं 
दशा परशुरामने देखी तो बाण लेकर खडे हागये और कहो > सचर 
चता, कि तू कौन है (तू ब्राह्मण नहीं है कत्रिये हे। यदि सस नहीं 
कहेगा तो इसी बाणसे तुझे धराशायी करडूंगा फिर कणन कहँदिया, 
कि भगवन | में क्षत्रिय हूँ त्राह्मण नहीं हुँ । इससे सिड हाता हे, कि 
जाति स्वमावसे ही. पढ्चानी जाती है आरे इन चरोंमें भेद अवश्य 
है । शका मत करो | 


0 
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देदी, कि जितने क्षत्रिय मारे गये हैं उनकी खिर्योक्रो मुसलमान अपनी स्री 
बनालेवें । यह सुनकर क्षत्रिय जातिकी सहयो खियोंने अभि जलाकर 
अपनार शारीरं भरम कर्डाला पर मुसलमानोंके हाथ नहीं आयी फिरे 
जिस जातिकी खीमें इतनी घृति है उनके पुरुषका तो कहना ही 
क्या है ? 

४. दाच्यम-- अचानक जो कोई उलभाऊ काये सम्मुख उप 
स्थित हाजावे तो बिना किसी प्रकारेकी व्याकुलता वा घबराइटके उस 
कार्पम लगकरे बुड्धिमतासे निकाल लेजानेका नाम “ दाक्ष्य ? हे । 
जिस चतुराईके नामसे भी पुकारते हैं । ; 

इस प्रकारकी चतुराई विशेषकर ज्ञत्रियजातिम पायी जाती है। 
इस गुणसे युक्त प्राणी घनी होजाता हे | यथा- “ दक्ष: श्रियमधि- 
गच्छति पथ्याशी कल्पतां सुखमरोगी । ” अर्थात जो दक्ष है वह 
लक्कमीको प्राप्त करता है और जो पथ्य भोजन करनेवाला है वह सुखी 
ओर नीरोग होता हे । फिर कहा है, कि “ दाक्य सद्यः फलद 


यदम्नतः ” दाक्ष्य जो चतुराई है वह अपने थागे ग्राकर सद्य थर्थाद 
उसी चाण फलकी देनेवाली होती है । 


यह दक्षता बडी २ आपत्तियोंसे छुटालेती है । जैसे युधिष्टिर 


पांचों भाई जो बढे दत्त थे लाच्षागहसे सुरंग खोदकर निकल गये 
और अपना प्राण बचालिया । 


| इस गुणसे विभूषित पुरुष बडे २ संम्रामोंमें विजय पाता है 
क्योंकि जो दक्ष है वह कभी किसी प्रकारका धोखा नहीं खाता ऐसे 
वीर और कार्यदक्षके सामने धूचोंकी कुछ नहीं चलती । 


श्ज्ो ०] ४३ ॥| औमद्गगवङ्लैा ˆ ३७१३ 
जत त त वत न त निक MN छुर) 
पदार्थ:-- ( शसः ) चिंत्तशान्ति ( दमः )- इन्द्रिय- 
निग्रह ( तपः ) तपस्या ( शौचम ) वाह्याभ्यत्ततरशुद्धि ( न्ञान्ति; ) 
क्षमाशीलता ( आजवम ) सरलता ( एव च ) तथा ( ज्ञानम ) 
ज्ञान ( विज्ञानम ) विज्ञान ( आरितिक्यम ) और रित्य 
( स्वभावजम ) स्वभावसे ही सिड ( अह्मकम ) आझणोंके कमै 
हैं ॥ ४२ ॥ 
भावार्थ;-- स्वंगुणागारे सकलसुषमासार भगवान श्री 
कृष्णचन्द्र ब्राह्मणोंके विशेष कमौका वर्णन करतेहुए कहते हैं, कि 
[ शमो दमेस्तपः शोचं च्षान्तिराजंवमेध च ] शम, दम, तप; 
शौच, शान्ति और 'ग्राजघके साथ [ ज्ञानं बिज्ञानमास्तिक्यँ 
बह्मकम स्वमाबजम्‌ ] ज्ञान, विज्ञान और आरितक्य बाह्मणेकि 
स्वभावसे ही सिद्ध. कमै हैं । 
यहां जो भगवानने कमे शब्द एक वचनमें रखा हे उसे बहु- 
वचन करके अर्थे करना चाहिये। आर्ष अन्योंमें और वेदोंमें इस* 
अकारका शिष्टाचार है, कि कमी-कमी एक वचनके स्थानपर बहुवचनं 
आर बहुवचनके स्थानपर एक वचनका प्रयोग कियाकरते हैं । 
इसलिये आजकलके विद्वान इसे अशुद्ध वा ममाद न समंमेंगे । 
इस न्छोकमें शभ, दम आदि जो नव अंग कथन कियेगये हें 
उनका वर्णन अ० ३ खछो० १०, १८ अ० ४ छो० ७ अन ४ 
न्हो० १७ अ० ६ स्लो ८ अ० १० छो० ४अ० १३ खछो० ७ भूः 
१६ स्छो० ३ अ० १७ छो० १३, १४, १४ में होचुको है इललिये 
यहाँ पुनरुक्ति करनेकी आवश्यकता नहीं देखीगयी । 


३७२३. श्रीमडगवद्वीता [ सध्याब १८] 


अब भगवान अगंले व्छोकर्मे वैश्य और शूद्रोंका कर्म “वर्णन 
करते है-- 


सु०-- कषिगोरच्यवाणिज्यं वैश्यकर्म स्वभावजम्‌ । 
परिचर्योत्मकं कमे शूदस्यापि स्वभावजम्‌॥ 
॥ ४४॥ 


पदेच्छेद;--- कृषिगोरक्ष्यवाणिञ्यम ( ब्रीहियवायन्नोतां- 
दनार्थ भूमिकषण कृषिः, गोरक्ष्यं गवादिपशुपोषणम, अन्नपात्रादिपः 
दार्थक्रमविक्रयव्यापार: ) स्वभातरजम्र ( स्वामाविकम्‌ ) वैश्यकर्स 
( वेश्यजातेः विहित कम ) अपि ( पुनः ) शूद्वाय ( शूद्रजाते; ) 
परिचर्यात्मकघ ( जाझणादिडिजसेवनात्मकम ) स्वंभावजम 
( रजोगोणप्रधानतमःस्वभावात समुपन्नम्‌ ) कर्म ( कायम ) ॥ ४४॥ 


पदार्थ:--- ( छृषिगोरक्ष्यवाणिज्यम्‌ ) कृषि 'खती करना? 
पशुपालन और वाणिज्य “व्यापार ? ये सब ( श्वभावजम ) स्वाभा: 
विक ( वश्यक ) वैश्यके कर्म हैं ( अपि ) और ( गुद्रस्य ) 
शुदकेलिये ( परिचर्यात्मकपर ) हिजातिकी सेवा करना ( स्वभावज४)- 
स्वाभाविक ( कस ) कम है ॥ ४४॥ 


भांवार्थ:--- अब नबनीरद्वपुघारी बजभूमिचारी भगवाच श्रीकृष्ण 
चन्द्र अर्जुनके मति वैश्य और शूद्रके कमे वर्शन करेतेहुए कहते हैं, कि 


[कुषिगोरच्यवाणिज्यं वैश्यकम स्वभावजम ] कृषि, गोरचा 
ओर वाणिज्य ये वैश्योंके स्वाभाविक कमै हैँ । | 


शह ५ ४३, `  शमङ्ावद्ीताः ` ६७१६ 


त नत य र N 
भी अपना मस्तक झुकाता आता हे फिर बूह्मणके सम्मुख कलियुग 
अपना बल क्या दिखज्ञासकता है । बमण चाहे तो फूर्कारमें ऐसे- 
ऐसे सहस्र कलियुगोंको घूलमें मिलादेवे । जिस ब्राणके चरण- 
चिन्हको स्वये भगवान्‌ अपने हृदयमें धारण करते हैं उसके सामने 
कलियुग ऐसा तुच्छ युग क्या करसकता हे | 


देखो! एक बाह्मणके छोटे बचे शँगीने महाराज परीक्षितको शाप 
देदिया, कि तू सपे डसनेसे मृत्युको प्राप्त होगा फिर महाराज परीक्षि- 
तने सहसों यत्न किये पर श्ंगीका शाप न दला । 


देखो | वह्मवैवत्त पुराणम ब्राह्मणोंका महत्व किस प्रकार कथन 
किपागया है--- 


& पृथिव्यां यानि तीर्थाति तानि तीर्थानि सागरे ¦ 
- सागरे यानि तीर्थानि विमपादेषु तानि च ॥ 
- विध पादोदक्रङ्किक्षा यावत्तिष्ठति मेदिनी । 
तावव पुष्करपाजेबु पिवन्ति पितरो जलम ॥ 
विश्रणावोदके पुण्यं भक्तियुक्तशच यः पिबेत 4 
स रनातः सर्वतीर्वे सते यज्ञेषु दीक्षितः ॥ 
महारोगी यदि पिवेत विप्रपादोदकं हिज | ॥ 
सुच्यते सब्वेशेगेम्यों मासमेकन्तु भक्तितः” ॥ 
( अह्यब्रण आ० ११ तलो २६ ) अथ रपष्ट हु । 
अब बुद्धिमान विचार करेंगे, कि ्ाझणके चरणोमे इतना प्रभाव 
क्यों, उसन्न हुआ. तो, अवश्य कहना: पडेगा, कि इस मीताके इस 
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के भोजन, वख, गुड, शक्कर, चीनी, मिश्री, तेल इत्यादि नित्य व्यव- 
हारके पदार्थ उत्पन्न कहांसे हों ? फिर वाणिज्य किस वस्तुसे किया- 
जावेगा ? अर्थात गोरच्तासे दृषभोंकी बृद्धि, तिससे कृषि हारा नाना 
प्रकारके अन्न, दिन भ्रन्नोंसे वाणिज्य, तिस वाणिज्यसे धनकी वृद्धि, 
तिस धनसे सकाम वा निष्काम यज्ञोंत्र सम्पादन तिससे भन्तः" 
करणकी शुद्धि, तिस अन्तःकरणकी शुद्धिसे आत्मज्ञान औरे तिससे 
कैत्रल्यपरमपद प्राप्ति होती हैं। इसी कारण वेश्योंको यदि केबल्य 
परमपदके प्राप्त करनेकी इच्छा है तो गोरक्षा-धमका अवश्य पालन 
क्रें ॥ | 
इसी कारण भगवानने इस श्लोकमें वैश्येकिलिये कृपि, गोरक्षा 

और वाणिज्य संसारसे उडार हेनेके तीन ही कम बताये | 

अब भगवान कहते हैं, कि [ परिचर्यात्मके कम शूद- 
स्यापि स्वमावजम ] शूद्रोका स्वाभाविक कमै परिचर्यात्मक 
हे अर्थात जिन कमोसे सेवा अकट हो उन कर्मोका सम्पादन करेना 
शूद्रोंका विशेष कर्म हे । जैसे कूप खोदकर जल निकालना, घर 
बनाना, छपर छाना, कपडे चुनना, तेल ऐरना, कपडे घोना, शरीरकी 
रक्षांनिमित्त भिन्न २ प्रकारके कपका सीना, गाडी हांकना, डिजोकी 
शुश्रूषा करना इत्यादि शुद्रोके स्वाभाविक कर्म हैं ॥ 

शैका-- शूद्रोंने ऐसा कौनसा अपराध किया है ? जिससे उनको 
सेवाहीका ` कार्यं सौंपदियागया और यजन-याजन, विद्याध्ययन, पंच 
महायज्ञ इत्यादि कमौसे विमुख रहगये इस प्रकार विमुख रक्खे जानेसे 
सैसारसे: उद्धार हनर कठिन है । फिर ऐसा पक्तापात क्यों ? कि 


रहोक ॥ श्श। , औमद्धगवदीता टी 
उ nnn 
पदार्थ:-- ( शोय्येम ) शूरता ( तेज; ) पराक्रम ( धृतिः ) 
'घीरेता ( दाक्ष्यम ) चतुरता ( च ) और ( युद्ध ) युडसे ( अपि ) 
भी ( अपलायनम्‌) न'भागजाना ( दानम ) दान (च ) और 
( ईश्वरभावः ) प्रजास्त्वानिमित्त अपने प्रभुको काममै लाना 
{ खभावजम ) स्त्रमावसिड ( न्चात्रम्‌ ) द्वावि्योके (कस ) 
` कमे हें ॥ ४३ ॥ है 
भावाथ:--- सकलपापतापविमोचन पकजलीचन यादवैन्द्र 
भगवान श्रीकृष्णचन्द्र क्षत्रियोंका कम वणन करतेहुए कहते हैं, कि 
[ शोर्य्यं तेजो धृतिदीच्य युद्धे चाप्यपपलायनम ] शूरता, तेज, 
श्रृति, चतुरता और युडसे नहीं आगना अर्थात कितना भी शर्खोका 
प्रहार शसैएपर क्यों न होजांवे पर शत्रुके सामने पीठ न द्विखलाना, भाण 
जाने तक युड करते रहना तथा [ कनमीश्वरमावश्च क्षात्र 
कम स्वभावजभ ] दान और ईश्वरमाव ग्रे सात कमै क्षत्रियोंके 
स्वाभाविक हैं । न 
` अ्रत्र बाठकीके कल्याण निमित्त इन सातौं कर्मोका स्वरूप 
. विलग-विलगकर दिखलायाजाता है । 
` ३, शोय्येस- ( शूर+ व्य शूरस्य भावः । शक्ति: । वीर्यः ) 
“अर्थात पुरुषोंमें जो अपने पुरुषार्थद्दार कठिनसे कठिन कार्योके सम्पा-. 
दन. करनेकेलिय परेम मुत, शक्ति वा वीथ वचेमान है जिसके हारा 
पुरुष पर्वतले मी एक टक्कर लेसकता है उसीको शो यें कहते हैं, जिस शक्ति 
से रावणने कैलाश पत्रैतको उठालिया, जिस शक्तिसे महावीर श्रीहनुसा- 
४६६ 


३७२६ श्रीमद्भगवद्मीता [ अध्याय १८ || 


सच तो यह है, कि शूद्र डिजोके सहायक हैं । वेद वाक्यमें जो 
यह लिखा हुआ है, “पद्धयाः शूदोऽनायत” इसका यही तातर्य है, 
कि यदि घाणीको पैर न हो तो मुख वाहू ओर अघे एक स्थानसे 
ढूहरे स्थानको केसे चले ? इसलिये यह सिड होता है, कि जैसे 
£ पद्‌ ? सम्पूर्ण शरीरको एक स्थानसे दूसरे स्थान तक पहुचानेकेलिये 
सहायक हैं इसी मकार शूद्र भीजआह्मण, क्षत्रिय और वेश्योंकी शरीए- 
यत्राकी पूक्ति करवाकर इस लोकसे परलोक तक पहुंचा देनेकेलिये 
सहायक हैं । 

तात्पथ यह है, कि शूद्रोंके डारा दविजातियोको अझकभे सम्पा- 
दनमं जो सहायता मिलती है उस सहायताके बदले इन डिजाति- 
थोंके ब्रझकर्मका एक अश आपसे आप शाट्रोंको मिल्लजाता है । जैसे 
किसी ग्लाससे आप एक गागर भरिय तो जलका कुछ न कुछ अंश 
उम्र ग्लातको अवश्य मिलता है अथवा यदि किसी छोटे वतेनमें 
धृत वादूघ रखकर बडे-बडे भांडोंको भरिये तो उन छोटे २ पात्नोंमे 
सी घृत और तैलका अंश अवश्य लिपट जाता है इसी प्रकार 
डिजोंकी सेवा शुश्रूषाडारा सहायता करेनेसे शूदोंको भी मोक्षका एक 
अश अवश्य प्राप्त होता है । एवम्मकार थोडा-थोडा अश प्राप्त 


क अनेक जन्मोके पश्चात्‌ शूद्र भी परमपद्को लाभ कर- 
जाता || 


सतुष्याँमै इन चार विभागोंके होनेसे संसारके सब व्यवहार सुभीते 
के साथ सम्पादन होते हैं और इन चारों वणोमें एकके पीछे दूसरा 


सलोण ४ ४४ ३ शरीमत ६७९६: 
` तेजसी हे अतएव क्षेत्तियोंम शत्रुओंसे नहीं पराभव हेनिके निमि 
` जो पूणे वीरता है उसीका नाम 'तेज' है । ; 

एक तैजसी घीर क्षत्रियो देखकर सहसो अन्य जाति भश्तक 
भुका देते हैं । तेजस्तरियोके नेत्रंसे नेत्र भिलाकरे स्थिर रखना 
कठिन है । जैसे व्याघ्र जो तेजस्वी है उसके सम्मुख उसकी आंखोंसे 
आंख मिलाकर स्थिर रखना लाखोंमे किसी एक तेजस्वी वीरका काम 
है । यह वाती जगत्रसिदध है, कि यदि किसी व्याघरके सम्मुख 
'आंखंसे आंख मिलाकर थोडी देरके लिये स्थिर रहजाओ तो बहे 
आघात नहीं करेगा लौटकर चलाजावेगा इसीका नाम तेज है 
ज्ञन्नियोमें यह यु स्ताभाविक होना चाहिये । 

३. चृतिः-- इसको वर्न इसी अध्यायके पिडले “लोक 
३३, ३४ ३४ करदिया गया हे इसमें राजसी धृति जिसका वर्णन, 
स्लो> ३४ में करये हैं ज्षत्रियोंमे स्वाभाविक होती है । 
. यढि उनमें सात्विकश्ति भी आकर प्रवेश फरजावे तो खशेम 
सुगन्ध हाजावे फिर तो ऐसे चञन्नियके विषय कहना ही क्या है। जिस 
समय मुसलमान बादशाह औरंगजेब्रने यह आज्ञा देदी थी, कि “ बं 
एक दस्त ससहफ व एक दस्त सेफ ” अर्थात्‌ एक हाथमें 
कुरान और एक हाथमें तलवार लेकर चत्रियोसे बोले, कि सब कुरान 
शरीफ लेकर मुसलमान होजावें नहीं तो उनकी मदन तलवारेसे काटलो । 
उस समय बहुतेरे बीर चत्रियोंने अपनी गदेन तो देदी पर मुसलमान न 
हुए। फिरे जिस समय चित्तोरगढम क्षत्रिय और मुसलमानोंसे युद्ध हारहां 
था उस समय कुछ मुसलमान प्रवल होगये तब सुगलसघ्रादूने यंह श्रा 


३२०८ श्रीमद्वगवद्गीता ` [अध्या १६] 


प्रिय नवशिक्तितो ! वर्णाश्रमके तोडनेका यत्न मत करो | 
ऐसा करनेसे समय-समयपर हाथ मलकर पळताना पडेगा क्योंकि अपने- 
अपने कुटुम्ब बन्धु वान्धवकी सहायतामें परस्पर रत रहने ही से भग- 
बत्‌की प्रसन्नता होती हे ॥ ४४ ॥ 

अब भगवान. अगले श्लोकमें इस विषयको दिखलानेकी प्रतिज्ञ 
करते हैं । 


म्‌०-- स्वे स्वे कर्मण्यमिरतः संसिद्धि लभते नर: । 

` स्वकमैनिरतः सिद्धि यथा विन्दति तच्छणु १ 

॥ ४४ ॥ 

पद्च्छेद्‌ः--- नरः (मनुष्यः ) खे ( निजे) स्वे ( निजे) 
कर्मणि ( श्रुतिस्मतीतिहासेपु स्वस्ववर्णा श्रमानुसारेण प्रतिपादितकमेणि.) 
अभिरतः. ( तत्परः ) संसिद्धिम ( देहेन्द्रियसँघाताशुद्िक्तयात सम्यग 
ज्ञानोसत्तियोग्यताम ) लभते ( प्राप्नोति ) खकर्मनिरत; (स्तवर्णा- 
श्रमानुकूलकमणि स्थित: ) यथा (येन प्रकोरेण ) सिद्धिस ( नैष्क- 
स्यसिडिस । परमात्ममाप्तिरूपां मुक्तिस्‌ ) विन्दति ( लभते ) तव 
( सिडिअकारस ) ऽणु ( मन:समाधायाकशय ) ॥ ४५ ॥ 

पदार्थः ( नरेः) मनुष्य ( स्वे ) अपने ( खे) अपने 
( कसेणि ) कर्में ( अभिरेतः.) आसक्त होकर ` ( संसिद्धिम्‌ } 
सिडिको ( लभते ) पाता है ( स्वकमेनिरतः ) और अपने कमे 
आसक्त पुरुष ( यथा ) जैसे ( सिद्धिम ) सिडिको ( विन्दति ) 
लाम करता है ( तत ) सो ( शृणु ) सुन ॥ ४५ ॥ 


इहोक ॥ ४३ ॥ श्रीमहगवदीता' १७३१: 


` ४. युद्धे श्रपलायनप्र-- युद्ध करते समय रेणभूमिस नहीं 
भांगना चत्रियोकेलिये अन्य सब कमोसे विशेष और श्रेष्ठ कमै 
है, कि शत्रुओंके दलम पिल पडे तहां यदि घिरजावे तो भागनेका 
यतन न करे और माण देदेवे । 

६, दानस-- इसका वर्णन थ्र० १७ श्लो २० में हेचुका है 
देखलेना। दानी हाना क्षतियोंका स्वाभाविक कमे है, हरिश्चन्द्र, करे, 
दधीचि, रघु और शिविके समान बडे २ दानी इसी जातिमे होगये है। जिस 
इरिश्चद्धने खप्नके दानको भी दान समझा, जिस कशने भारका भार 
सवश्‌ नित्य दान करनेसे मुख न मोडा, देवासुरसंग्रामम जिस दधीचिने 
अपने अधेकी हड्डी निकाल कर देदी और शिविने कबूतरकी जान, 
वचानेकेलिये अपने शरीरका मांस काटकर श्येन (बाज) को 
देविया । कहनेका तास्थ यह है, कि जिस प्राणीगे दान केका 
गुण नहीं होगा वह परोपकारी भी नहीं हसता । | 

७, ईश्वस्साव:-- ईैश्वरके सदश आवा होना) जैसे जगतकी रक्षा 
करनेवाला इश्वर लोकोंकी रक्षा-निमित्त अवतारोको लेकरे भक्तोंकी 
रक्षा और दुष्टोंशे दरड दियाकरता है इसी प्रकार राजाका भी धमे 
है, कि अपनी प्रजाकी रक्षा-निमित्त अपने भत्योंके डार अपने 
प्रमुखको काममें लावे । गो राणी रक्षा और दु्टोक दरड दिया 
करे इसीको 'ईश्वरमाव” कहते हैं। | $ 

जे जो शोथ, तेज इसादि नवं कर्म इस शोके कथन रिग 
गये वे ज्त्रियोंके स्वामाविक कमै हैं । जिस पुरुष ये गुण पायेजावे वह 
अवश्य क्षतिय-भूषण समभाजावेगा ॥ ४३ ॥ - 


३७३० श्रीमञ्घगवद्ीती [ अध्या १८] 


तच्छुछु ]अपने २ कमैमें लगेरहनेसे प्राणी जिस मकार सिद्धि लाभ 
करता है सो सुन | केके विषय बार२ कहा जाचुका हे, कि सकाम- 
कम बन्धनके कारण होते हैं, निष्कामकम बन्धनके कारण नहीं होते 
वरु निष्काम कमोसे अन्तःकरणकी शुद्धि लाभ होकर प्राणियोंको मोक्ष- 
पदकी प्रालि हाती है । इसीलिये जो प्राणी अपने कर्मोको भगवतम 
अपैण्‌ करडालता है उसीको सिद्धि हाती है ॥ ४५ ॥ 

इसी विषयको भगवान अगले स्छोकर्म भी वर्णन करेते हैं--- 
म्‌०- यतेः प्रद्धत्तिमूतानां येन सर्वमिदं ततेम्‌ । 

स्वकर्मणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति मानवः॥ ४६ 

पदच्छेद: ~ यतः (यरमादानदघनात्‌ ) भूतानाम ( प्राणि 
नाम्‌ । सर्वेषां चरात्ररेजीवानास ) प्रबृत्ति: ( उत्पत्तिः | उद्धवः ) येन 
( .सर्वक्षेनेश्वरेण ) सबैम्‌ ( सकलम्‌ ) इदम्‌ ( जगत ) ततम्‌ 
( व्यापम ) तम ( परबह्मपरमात्मानस ) खकमंणा ( पूर्वोक्तेन 
वर्णानुकूलकमेणा ) अभ्यच्य ( सन्तर्प्य । प्रीणयित्वा ) मानवः 
( मनुष्यः ) सिद्धिम्‌ ( कमणः निष्पत्तिम । ज्ञाननिष्ठायोग्यताल* 
कणां सुक्तिम ) विन्दति ( लभते ) ॥ ४६॥ 

पदार्थ:--- ( यत्तः ) जित आनन्दघन परेमात्मासे ( भूता- 
नामु ) सभी चराचर जीवोंकी ( प्रवृत्तिः ) उत्पत्ति हाती है (येन) 
ओर जिससे ( सरवेम ) सारा ( इदस ) यह जगत ( ततम ) 
च्याप्त है ( तम ) उस परम प्रभुको ( रत्रकर्मणा ) अपने कमले 
( अभ्यच्ये ) प्रसन्न कर ( मानवः ) मनुष्य ( सिद्धिम ). सिद्धि 
( विन्दति ) लाम करता है ॥ ४६ ॥ 


होक ॥ ३2 प्रौमद्भगगवद्गीता ३७१३ 


तहां इन तीचोंमें गोरक्षा वैश्योंका मघान और . श्रेष्ठ घम है परे 
वेश्यॉमें यह ध्रमं अब नाममात ही रेहगया हँ । कोई-कोई वैश्य -चीरे 
पीनेके लिये एक गाय अपने घरेमें रखलेते हैं बस ! इतने मात्र 
को भोस्ज्ञा समकते हैं पर यह तो गोरक्षा नहीं है इसका नाम 
तो पेटरक्षा रखना चाहिये । गोरक्षा वह है जैसा, कि महाराज 
दिलीप्ने करे दिखलायी है । अर्थात जिसने गोकेलिये व्याप्रके सम्मुख 
अपना प्राण समर्पण करदिया ! ममाण यथा- “ तथेति गासुक्तवते 
दिलीप: सद्य: प्रतिश्म्भविसुक्तवाहु: । स न्यस्तशख्रो हरये स्वदेह- 
सुपानयत्‌ पिण्डमिवामिषस्य ” ( खुवंशे ) 

यथै-- इसी प्रकार ऐसी बाणी कहनेवाले सिंहके लिये उस 
दिलीपने अपनी देहको मांसके पिंडके समान सिंहके लिये समपेण 
करदिया । 
दैश्योंको चाहिये, कि इसी प्रकार गोरच्ताके निमित्त अपना: 
प्राण तक अपैण करेरक्खे । क्योंकि गठओंसे बढडोंकी उत्पत्ति हेती 
हे जो वृषम होकर कृषिके काममें आते हैं। 

कृषि शब्दका अर्थ घान, गेहूँ, अरहर, चना, मूंग इत्यादि. नहीं 
है वर कृष कर्षणे ' घातुते ' सर्वेशतुभ्य इन * और ` इयुपचात 
कित उणादिगणके इन दो सुत्रोंको लगानेसे कृषिं पद बनता है 
अर्थात्‌ हलोंका एयिवीपर कर्षण ( चास ) करनेका नाम 
कृषि हे. । जिससे धान, गेहूं, अलसी; कपास इुदरड ( गन्ना ) 
इत्यादि भिन्न-भिन्न .जातिके अन्न उसने होते है और इनसे वाणिज्य 
करनेका अवकाश मिलता है क्योंकि यदि ये अन्न न हों तो मनुष्यों 


६७६२ श्रीमद्गगवद्दीदा ` [ अध्या» १८] 


कहनेका मुख्य तात्पये यह है, कि वहीं सच्चिदानन्द, फूलोंमे 
खिलखिला कर हँसरहा है, बुलबुलोंमे चहक रहा है,. तनं 
में, मनमें, घरमै, आऑंगनमें, शरीरके रोम-रोममें राजरहा है । देवमें, 
दनुजमें, मनुजमें, नागर्म, कोयलमें, कीरमे, कपोतमें, बालमें, वृडमे, 
पुरुषमें, नारीमें, भूपमे, प्रजामें, नदीमें, नदमें, सागरमें, वुद्धामे, सुमेरु- 
गिरिके शमे, अम्मोज ओ भेगमें, घनधमणडमे, मारुत प्रचणडमें, 
खड्ग आ दणडमें, सुय्थ ओ चन्द्रम, वरुण औ इन्द्रम, कीट 
ओर पतंगम, व्याध और कुरंगमें अश्व और मतंगर्भे, पीत हरितं 
रंगर्मे, प्रेमकी उमंगमें, यमुन और गंगे, बुदूबुद श तरंगमें, तबले 
सृदेगमे और वेला-मोरचेगमें एक रस व्यापरहा है । 


ऐसे भगवानको [ स्वक्मेणा तमभ्येच्य सिद्धि विन्दति 
मानव; ] चारों वण अपने-अपने कमोसे अभ्यचना अर्थात सन्तृप्त 
करके सिडको प्राप्त होजाते हैं अर्थात अपने सब कर्माको भगवतमे 
अपण करके और उन ही की स्तुति पूजा करके भगवन्गक्ति लाभ 
वरते हूँ । 

देखो :! रविदास चमकारने अपने जातिधभानुसार जूता बनाते" 
बनाते भगवतको प्राप्त करेलिया, धन्ना हज्जामने राजाका पाँव दबाते 
दबाते भगवतक्ये लास करलिया, शवरी (मीलनी) ने जगलकी लकडी 
काट-काट और पत्त ढो-ढो साधुओंकी सेवा करते-करते रघुकु्मणि 
श्रीरामचन्द्रजीका दशैनलास किया औरे स्त्रीको चलीगयी। प्रमाण- 
“ तामुबाच ततो रामः शवरीं संशितवृताम्‌। श्चचितोऽहुं यथां 


| 


शोक ॥ ४:॥ भीमद्रगवद्ठीता ३७९५ 
वि 00 0000 000 कि 
हिजाति तो यजन, याजन, अध्ययन अध्यापन, पूजन, भजन इत्यादि 
करके उडार पावें और शुद विमुख रहजावे। 
समाधान--- शूद्र तो अपनी सेवा शुश्रूवाहदारा दिजातियोंकों 
यजन, याजन इत्यादिका अवकाश देकरे उदार करानेतराले हैं फिर 
आप उनका उद्धार क्यों नहीं होणा ? अवश्य होगा | देखो ! शरीर. 
यात्राका निर्वाह अन्न-व्जके बिना नहीं हासकता । फिर यदि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य ये तीनों अन्न-चूके तैयार करनेमे अपना समय लगा, 
देवेंगे तो उनको यजन, याजनका समय ही नहीं मिलेगा। जिस समय 
ब्रणोका विभाग हुआ था उसी समय इन चारोंने पररपर एकसमति हकर 
अपनी रुदिसे मिन्न २ संसृतिकायौका सम्पादन अप्रने उपर खीकारे 
करलिया जिस कारण एक दूररेको परमात्मतः्दतक पहुंचतेका अवकाश 
मिल्लसके । यदि शूद्रोंकी सहायता डिजोंको न मिले और वे अपमी 
शरीरयात्रा निमित्त अन्नके कूटने कोटने तथा बल्लेकि घ्रोनेधानेमै 
लगजावें तो यजन, याजनक्रा अवकाश न मिलेगा । यदि शूद्धीके 
हारा कोई मंदिर तयार न हो या मूति न बनाते तो पूजा किसकी 
कीजावेगी ? यदि शूद्ध नौका न खेवें तो आप गगापार जाकर 
विश्वनाथकी पूजा कैसे करेंगे ? यदि शूद्र जगशसि जल न 
[ट लावे अथवा गाय भेलके गोबरको एकत्र कर उपले न बनावे 
तो आप अन्न तयार करके मृत्तिको भोग केसे लगावेंगे ? यदि शूद 
लकडीका सिंहासन न बनायें तो थोप अपनी सूर्ति किस स्थानफ़ 
पथरावेंगे ! तीपराज प्रयागे त्रिवेणी स्नान करनेकी आज्ञा है तक्षं यदि 
नाइ (हजाम ) न हो तो आप अगोंका मुण्डन किससे करोयेंगे | 
४४७० 
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अब भगवान अगले ,छोकमें यह दिखलाते हैं, कि अपने-अपने 
बशुका कम अपनेंको सुखदायी हे क्‍योंकि शूद्रका मी जो अपना 
जातिकर्म है वह उसके लिये दविजातियोंके कमसे श्रेष्ठ हे- 
मू०-- श्रेयान्‌ स्वघर्मो बिशुणः परधर्मात्स्वनुष्ठितात । 
स्वभावनियतं कम कुर्वन्नाप्नोति किल्विषम्‌ ॥ 
४ ४७॥ 
पदच्छेदः खनुष्ितात ( सन्त्रदेवादिसर्वागसम्पूर्णत,पुर्षक 
सम्यगाचरितात ) पैग्धर्मात ( अन्यस्य कर्मणः ) विगुणः (असम्य- 
ग्लुष्ठित: । खत्पगु ण;। सदोषः ) स्वधर्त: ( स्वस्य धभैः । निजजातिबि- 
हितधर्मः ) अयान ( मशस्यतर; ) स्वसावनियतम ( पूर्वोक्तसात्विका- 
दिलिविघरत्रभात्रांडजातम ) कर्मे, कुन ( अनुतिएन्‌ ) किल्विषम 
( पपम' । छ्वेराम । दुःख ) न ( नेव ) आप्नोति 
( प्राप्नोति ) ॥ ४७ ॥ 
. पदार्थः-- ( स्वनुष्ितात्‌ ) सम्यकू अर्थात विधिपूर्वक आचरेण 
कियेहुए ( प्रधर्मात्‌ ) परायेके धर्मेसे ( विगुणः ) दोष सहित भी 
( खघमेः ) अपनी जातिका धम ( श्रेयान ) श्रेष्ठ है ( स्वभाव- 
नियतम्‌ ) इ योकि स्वभावसिड ( कस ) कर्सका आचरख ( छुवैन ) 
करता हुआ पुरुष ( किल्विषम्‌ ) पाप दा वलेशवो (न ) नहीं 
€ आप्नोति ) प्राप्त करता है ॥ ४७॥ ` 


© e का 
भावाथ:-- इम्दारेकरन्द्वन्दितचरण सकल॑मेंगलकरण 
झशरणशरण भगवान श्रीकृष्णचन्द्र अपनी-अपनी, जातिके. धमकी 


शो ४४॥  ीमद्गगवदीता ३७२३ 
भाक... 
चलता हुआ परलोकर्म पहुँच नाना प्रकारका सुख प्रात करता है। 
इसलिये शूद्रोंके उडारमें भी किसी प्रकारका सन्देह नहीं रेहा। 7३ 

झुका-- क्या शूद्र च होते तो डिजाति अपना काम अपने 
आप नहीं करसकते थे १ | 

समाधान-- बहुतेरे काये ऐसे हैं, कि शूद्रोंकी तो कौन 
पूछे शूद्रोंमे जो अन्य हैं वे यदि अपनी जातिका वार्य छोडदेवें 
तो बहुत वडा विश्न उत्पन्न होजावें । जैसे भगी यदि मलंका उठाना 
छोडदेवे तो ( अण्णंनंफशा७ ) के चेअरमैन साहबके शिरपर बडी 
भारी थापत्ति आजावे सारा शहर गदा होजावे और मत्येक 
प्राणीको अपना-अपना मल अपने हाथसे उठाकर कोसों दूर फेंक 
नेमें बहुत काल लगजावे फिर सन्ध्या, गायत्रीजप करनेकेलिये तो समय 
ही नहीं रहे । इसी कारण मतुष्योंने वर्णविभाग करते समय 
अपनी रुचि अनुसार सबैभकारके कर्मोक्री खीकारकर लिया जिस वे 
अपना वर्णाश्रमंधमे समझकर आलन्दपूर्वक सम्पादन करेते हैं । न 
उनको कोई ग्लानि हाती है और च किसी प्रकारी लज्जा आती. 
हे । क्योंकि परस्परासे उनके बापदादा इस काथेको करते चलेश्राये हैं। 
अब यदि आप किसी दुसरे वर्णको कहिये, कि मेश मल उठालेजा 
तो कदापि नहीं उठावेगा एवं जिस प्राणीने अह्मवेचाके सलका, उठाना 
अपने शिरपर स्वीकार करलिया अर्थात ऐसी नीचसे नीच सेवाडाराः 
नगर निवासियोंको .सुख देना अंगीकार करलिया तो; उसके स्वर्ग 


जानेमे क्या सन्देह है.? 


१०३३ श्रीमद्धगवद्वीता [अध्या> १३] 


यदि एक नीचजातिवाना अपनी जातिकी मण्डली छोड उप- 
रेकी भ्रे्ठ जातिकी मण्डलीमै जा बैठे श्रौर तदनुसार कम भी करने लग- 
जावे तो थोडे दिनकेलिये निर्वाह हो तो हो पर अन्तमं दरवाजेकी 
“वोट भारी होजावेगी थोर दुःख सहना पडेगा । 
इस विषयपर सवसाधारणके बोध निमित्त एक हास्यरसोत्पादक 
दृष्टान्त दियाजाता है। एक जातिकै मुसलमान भाई जिनका नाम 
हजरत कुली था उन्होंने सुन लिया, कि माह्मणोंको आह्मणमो- 
जनमे विविध प्रकारेके स्वादु मिष्टान्नादि दियेजाते हुँ | फिर क्या 
था उन्होंने विचार किया, कि चलो | भें भी ब्राह्मण बनकर भोजन 
करेभाऊं । फिरे मियांजी ब्राह्मणोंके समान लम्बी धोती, गलेमें 


थज्ञोपचीत, कच्षमें गीताकी पोथी, मस्तकमें. त्रिपुण्ड धारण कर बाझ- 
णोंकी मणडलीमें आबेठे ओर जेसे २ ब्राह्मणोंने यज्ञकुण्डमें घृतादिका 


हवनं किया वैसे ही उन्होंने भी घृत उठाकर आगमे डालदिया । 
जैसे घ्राह्मणोंने अपने पेर घोये वैसे आपने भी घोये फिर आह्मणोंके 
सिग आंसनपर जाबेठे भोजन करनेवाले बा भोजन करनेवालोंको 
इस बातका क्या पता था, कि यह कौन है! इसलिये आपने स्थिरता- 
पूवेक भोजन करना भारंभ किया जब सोजनके पदार्थ मांगनेकी आव- 
श्यकता हुई तो आपने फरमाया, कि “घोती बबी पोथी चर्बी दर गले 
जुन्वार । हजरेत झुली नाभ सनम पूरियां घयार ” अर्थात्‌ मेरी. 
घोती देखो, पोथी देखो, यज्ञोपवीत देखो औरे मेरा नाम हजरत कुली 
है पूरिया लेझाओो! अघ कथा था उनकी ये भाषा सुनकर सबोंने जान , 
लिया. कि यह सुसलमान है बम इतना जानते ही सबके सब उठखडेहए 


है >|#२०+आ ले 3 


श्लोक ॥ ४४ ) शीमळणवद्दीतां न्दं 
ONE 
'भावाथः--- सबैशक्तिसम्पन्न वाब्छातिरिक्तमद भगवान 
कृष्णचन्द्र अजुनके प्रति चारों वर्णोके विषय यों कहते हैं, कि 
[ खे स्वे कर्मण्यमिरत; संसिद्धिं लमते नर; ] यह पुरुष 
अपने-अपने वर्शाश्रमके कर्ममें मन, वचन और कर्मसे लगाहुआ सिद्धि 
को आप होता है । अर्थात जो आझण है वह अध्ययन, अध्यापन, 
यजने, याजन, दान, प्रतिग्रह, शम, दम, तप, शौच, क्षान्ति, अजिव, 
ज्ञान, विज्ञान, आस्तिक्य इत्यादि जिन कमोका वणन करतेथारहे हैं 
तिन कर्मामे रत रहनेसे सिडिको प्राप्त श्वेता है अर्थात्‌ मोक्तको प्राप्त 
करताहुआ भगत्रतमें जा मिलता हे । 
जो क्षत्रिय है वह अध्ययन, यजन, दान, युड, दण्ड, शौय, 
तेज, धृति, दाक्ष्य, युडसे ` न हटना, ईश्वरभाव इत्यादि अपने कमेम 
जिन कमौका वर्णन करते चलेभारहे हैं तिनमे रत रईनेसे संसार- 
बन्धनसे मोक्षको पाजाता है । न 
जे वैश्य है बह अध्ययन, यजन, दान, कृषि, गोरक्षा, वाणिज्य 
इत्यादि अपने कर्मं रत रहनेसे भगवज्ञक्ति लाभ करता है | 
फिर जो शूद्र हे वह विविध प्रकारकी परिचर्या अर्थात्‌ अपने उपः 
रवाले वणौकी सेवा शुश्रूषा करताहुआ संसुतिबन्धनसे छूटजाता है । 
इतना सुन अजुनके हृदयमें यह शका उत्पन्न हुईं, कि पहले 
ते भगवान इस गीतामें ठौर-ठौरपर कमोको बन्धनका कारण बता आये 
हैं और अब उन्हीं कमौको मोच्चप्राप्तिक कारण बताते हैं ऐसा विरोध 
क्यों ? अन्तर्यामी भगवान अर्जुनके हृदयकी शंका जानगये और उसके 
निवारणार्थ यों बोले, कि [ स्वकमनिरत: सिद्धि यथा विन्दति 


३७३६ ` औमद्गवहीता | ` [ अध्य १८) 


इसी शरीर तथा मनसे कमौकां भी सम्बन्ध है इसलिये जो जिस 
आतिमें उत्पन्न हुआ है वह परम्परे। अभ्यासके कारण अपने खामा- 
विक कमैके करनेसे किसी प्रकारके पाप, क्लेश वा दुःखको नहीं प्राप्त 
होगा । इसी कारण भगवानने इस ः्छोकम “ कुबज्ञाप्नोति किहिवि- 
घम्‌ ९ वाक्यक्रा प्रयोग किया हैः। 


इस व्ठोकडारा भगवान्‌ अर्जुनके हृदयमें यह भी दृढ निश्चय 
करारहे हैं, कि युदर्कमम यद्यपि नाना प्रकारकी हिंसाओंका संयोग सम्मुखं 
आकर उपस्थित होता है इसीके प्रतिकूल ब्राह्मण वा सन्न्यासियोो 
मिक्षा मांगकर अपना पालन पोषण करनेमै हिंसाका कहीं लेशमात्र 
भी नहीं पाया जाता । अर्थात्‌ यद्यपि युद्ध: हिंसायुक्त कर्म हे और 
भिच्चाकमै अदोष हैं तथापित्तत्रियोंकेलिये तो युडकर्म ही श्रे्ठहे। अत- 
एव भीख मांगकर खानेकी अपेक्षा युद्धम॑ जूककर मरजाना हो 
'दात्रियोंके लिये श्रेयस्कर है । क्योंकि युम शरीर त्याग करदेनेसे 
वीर क्षत्रिय रवगे लाभ करता हे इसलिये हे अजुन | अपने स्वभावसिड 
जातिकम युद्धका सम्पादन कर ! परयेके घम और ।दिकी ओर 
ध्यान मत दे! तेरा सवप्रकार कल्याण ही होगा, लोक वा परलोक 
दोनोंमें लाभ उठावेगा क्योंकि मैं तुझसे पहले ही कह थाया हू, कि 
“ हृतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग जिला वा भोडयंसे महीस 7 (श्र 
२ श्शो ३७ ) अर्थात्‌ सारेजानेसे स्वर्गसुख और युद्ध-विजय कर- 
-लेनेसे राज्यसुख लाभ करेगा ॥ ४७ ॥ 


हो | इइ औमगवहीता ३७३१ 


भावार्थः-- अब आनम्दसागर त्रिभुवनउजागर नटनांगरे 
भगवान श्रीकृष्णचन्द्र 'अज्ञुनके प्रति चारों वर्णाके कमोकी सिडिका 
उपाय अर्थात्‌ कर्मेअन्वनसे छूटजानेका मुख्य उपाय वर्णन कस्तेहुए 
कहते हैं, कि [ यतः प्रद्त्ति[तानां येन सवेमिदं ततम ] 
जहांसे इन भूतोंकी उत्पत्ति हाती हे और जिससे यह सारा जगत व्याप्त 
है अर्थात वह आनन्द्धन सञ्चिदानन्द पस्थूक्ष जगदीश्वर जिसके दारा 
वूझलोकसे लेकर पाताल पर्यन्‍तकी उत्पत्ति होती है और जिस करके 
यह सारा जगत इस प्रकार व्याप रहा है जैसे दूघर्म घृत; तिलमे तेल, 
पुप्पमे गंध, जलमें शीतलता, अभिमें उप्णता, रूपवानोंमे सुन्दरता और 
कमलमे कोमलता व्याप रही है । सो भगवानने अपने मुखारविन्दे 
श्रुतियोंमे भी कहा हे-- “ ॐ मय्येव सकल जात॑ मयि स्व प्रति 
हितम्‌ । मयि सर्व लयं याति. तहद्माद्ययमस्पहम्‌ ॥ अशोस्णी- 
यानहमेव तब्न्महानहई विश्वमिद विचित्रम । पुरातनो'ह॑ पुरुषोःह- 
मीशो हिरणमयोः शिवरूपमस्मि ? ( कैवल्योप० श्रुः १६, २०) 
अथै--. सुकदीसे यह संपूर्ण बूहझागड उतन्न हुआ है और 
मुझ तमे यह सब प्रतिष्ठित है अर्थात मेरेदी हारा ये सब रक्षा परहे 
हैं फिर अन्तकाल में मी सब्र मुभहीमें लय होजाते हैं सो अद्दैतबूझ मैं 
ही हूं, मैं ही अणुसे अणु अर्थात छोटेसे छोटा होकर व्याप रहा हूँ 
अर्थात्‌ छोडीमे छोटी पिपीलिकं भी में ही हुँ और बडेसे घडा | 
विराट्रूप भी में ही हूं यह विचित्रता सुरमें ही है फिरे मैं पुरातन 
अर्थात आदिपुरुष हूं, में ही ( ईश ) विष्णु ( हिरण्मय ) बूझा 
आर ( शिव ) शंकर हूं! 


१७४७ थ्रीमळगंवद्रीता | अध्या० १६] 


उत्पन्न हुआ है वह यदि दोषयुक्त भी हा तो भी त्यागने श्रोग्य नहीं है । 
क्योंकि उसके त्यागदेनेसे शारीरिक अन्ष्त्मिक, लौकिक और पारलौकिक 
सब प्रकारकी हानिकी उत्पत्तिका अवकाश मिलता है और मनुष्य । 
अचल"्चित्त हाकर “ इतो भ्रष्टरततो भ्रष्ट: ” हाजाता 'हे उसके सब 
संसति-व्यवहार रुकजाते हैं । इसलिये परलोक तो कोसो दूर रेहे इस 
लोकमें भी सुखपूवेक समय नहीं व्यतीत करसकता । इसीके विषयं 
अग्निको दृष्टान्त देकर मगवान कहते हैं, कि [ सर्वारंभा हि दोषेण 
घूमेनाग्निरिवाठताः ] जैसे अग्नि बलनेसे पहले .धूमसे युक्त 
होती है ऐसे सवकमौका आरंभ” दोषसे युक्त है। अर्थात्‌ पाक इत्यादि 
बनानेके समय जब प्राणी जलावनमें श्रग्निका संस्कार करना चाहता 
है तो पहले पहल उसको धूम ही मिलता है अर्थात अग्निके बाल- 
नेसे पहले धँग्रा धक्कडसे आंखोंको फोडना पडता है आंच जलाने 
वालेको तो वर्षाकालमें लकेडियोंके संग एक प्रकारका युद्ध ही करना 
पडता है । यद्यपि अन्नि बालनेसे पहले घुमका दुःख सहंना होता है 
पर जब 'ाँच प्रज्वलित डाजाती हें तब उससे विविध प्रकारके मिष्टान्न 
पक्वान्न तयारकर भगवानको भी भोंग लगाता है और उनका उच्छिए 
आप भी भोजन करता है जिससे शारीरिक पुष्टि बनीरदृती है.। इन्द्रिया 
अपने-अपने काय्योमें सुखपूर्वक लगी रहती हैं। यदि प्राणी धूमके 
दुःखको न सहंकर ईंधन न जलावे तो भूखा रेहना पडेगा, सच्च 
इन्द्रियां निविल होजावेंगी, बिछावनंसे उठा भी न जावेगा फिर स्नान, 
पूजन इत्यादि सम्पादन करनेकी शक्ति उसमें कुछ भी न रहेगी) 
भ तो किसी प्रकारका यज्ञ ही कस्सकेगा और न युद्ध ही सम्पादन 


श्र] 


रहोश ॥ ४६ ॥ श्रीमक्रगवद्वीता ३७३३ 


memo 


भद्रे | गच्छ कामं यथासुखम्‌ ॥ इत्येबमुक्ता जटिला चीर" 
कृष्णाजिनाम्बरा। अनुज्ञाता तु रामेण हुत्वात्मानं हुताशने॥ ज्वल- 
दावकसंकाशा सर्गमेव जगामह । दिव्याभरणसंथुक्ता दिव्य" 


-माल्याचुलेपना ” ( वाल्मीकीय० अरण्य० श्वो० ३१, ३२, ३३ ) 


ग्रथे-- रघुकुलनन्दंन श्रीरघुनाथजीने तिस इठबता शवरीको | 
यों कहा, कि हे भद्दे ! मैं तुम्हारी सेवासे प्रसन्न हुआ अब तू-सुखः 
सहित स्वराको न्रल्ली जा । इतना सुनकर जटा, चौर, कृष्णसग- 
चमे धारण करनेवाली शवरीने थपनेको भभ्चिमै हवन करदिया आर 
प्रज्वलित अझ्निके समान स्कीको चल्लीगयी । सग जाते समग्र उसके 
ग्राभरण माला चन्दनादि पदार्थे सत्र दिव्य होगये | 

फिरे निषाद जो जातिका महछाह था अपने ज़ातिधर्म नौकाकी 
खेवते-खेवते भगवानके चरेणांको घो गगापार उतार आप संसारसे पार्‌ 
ह्वोगया । | 

इसे प्रसाणोत सिड होता है, कि शूद्र सी यदि अपनी कमै, 
प्रिचर्याम रत हो तो बहु मी स्की लाभ करता है | 

इस शछीकमें मगवानके कहनेका मुख्य तात्पर्य यही है, कि जी 
कोई प्राणी बाह्मण, क्षत्रिय और वेश्यं इन निषाद और शवरीके 
समान अपने जातीय कमैमै रत रंहकर उनक्र्मीसे उंस. सच्चिदानन्द 
महदबद्य आनन्द जगदीशरकी ग्रचेना करेंगा ता वहं अवश्य परस . 
सिदिको प्र्थात भगवतको प्राप्त करेगा इसीलिये भगवानने इस - 


व्होकमें “ तमश्यच्य ” वाक्यका प्रयोग किया है ॥ ४६ | 
>. क 8७१ 


३५४२ -न्रीषद्वगवदीता [ धध्यः० १६ ] 


मु०-- असक्तबुद्धि: सर्वत्र जितात्मा विगतस्पृहः | 
नेष्कम्पसिद्धि परमां सन्न्यासेनाधिगच्छति ॥ 
॥ ४९॥ 
पृदच्छेद्;-- [हे अर्जुन ! | सर्वत्र ( आसक्तिकारणेपु 
कामिनी कञञ्चनभृहादिस्वपि ) असक्तडुद्धि: ( असक्ता सगत्रजिता बुद्धि: 
थस्य सः । ममैते पदार्था अहमेतेश वेत्येवेविधाभिष्वंगरहिता बुद्धियस्य सः ) 
जितारमा ( जितं अन्तःकरश्‌ येन सः | दान्तमानसः ) विगतस्एहः 
€ दिला सपृह्दा यस्य सः । देहधारणकारणेपु अन्नपानादिभोगेष्दर्ष/च्छार- 
दितः ) पराम्‌ ( श्राम्‌ । उत्तमाम ) सन्न्यासेन ( कर्मफलस्ा- 
शेन ) नैष्कञ्यसिद्धिसु ( स्ेकसेनितरृत्तिलकषणां सत्वशुद्धिम्‌ । ब्रह्म 
पदस्य सिडिस्‌) अधिगच्छति ( प्राप्नोति. ) ॥ ४६ ॥ 
पदार्थ:--- ( सर्वत्र ) सबबिपर्युचैँ ८ असक्तघुद्धिः > 
अनासक्त. (जितात्मा ) शान्तमानस और ( विमतरपृह: ) इच्छा- 
रहित पुरुष ( परसाय ) अत्युत्तम ( सन्न्यासेन ) सर्वकमेफल= ˆ 
त्वागते ( नेष्कम्यलिङ्धिम्‌ ) चैष्कम्थसिडिको ( अधिमच्छति ) 
प्राप्त होता हे ॥ ४६ ॥ 
भावाना सबैसुखसार जगदाधार भगवान श्रीकृष्णचन्द 
कसैकी निष्पत्यवस्था अर्थात्‌ नेप्क्म्वसिडिका उपाय बताते हुए कहते. 
हैं, कि [ असक्तबुद्धिः सर्वत्र जितात्मा विगतस्पृहः ] 
जो प्राणी सर्वप्रकास्के विष्योंसे आसक्तिरेहित है अर्थात्‌ किसी सी विषय 
- श॑ आसक्त नहीं होता, फिर जितात्मा है अर्थात्‌ अपने अन्त;करणको 


छो ॥ ४७॥ श्रीमक्षावक्षती ` ३७३१ 
शेता दिखलातेहुए कहते हैं, कि [ थान्‌ स्वधर्मो विगुणः 
परधर्माद स्वतुष्ठितात्‌ ] परायेके पके सस्‌. परा 
सें ग्रर्थाद सुश्रद्धा ओर सुविधिके साय सम्पादन करनेकी श्रपेक्षा दोष 
सहित विधि रहित भी अपना जाति धन श्रेष्ठ है । अर्थात्‌ 
शुद्र वैश्यका, वैश्य क्षत्रियका भौर क्षत्रिय बाह्मणका कसै कितना 
भी विधिके साथ वेदमन्त्रोके जप, देशताओंके आवाहन, बिसभव 
तथा धूप, दीप, नेवेच इत्यादि परिगरहोंके साथ क्‍यों न सम्पादन 
करे एर ऐसा करनेसे उसे कुछ भी लाम नहीं हेसकता क्योंकि 
यह भयावह है । अर्थात परिणाममें दुःखदायी है और इससे 
प्रतिकूल अपनी जातिक्र धर्म चाहे नीचते नीच भी क्‍यों न हो. 
सवेप्रकारकी वैदिकविधिसे रेहित भी क्यों न हे, शेठ है शौर 
परिणामं तुखदायी है | जिमके विषय भग्न थ० ३ शोक ३४ मे 
कहये हैं, कि “ स्वधर्मे निधने श्रयः परधमो भयापहः,” पराये 
धमकी अपेक्षा अपना धर्म करते-करेते मरशना श्रेष्ठ है क्योंकि 
परधम भयदायके होता है । 

` जैसे महाकारीका कीट रसालके फलमें और रेसालका कीट: 
महाकरीमे जा नित्रास करे तो दोनोंकी जान अवश्य चली जावेगी। 
क्योंकि एकका खाव विषे निवास करनेका है ओर दूसरेका अस-. 
तमे । यद्यपि दोनों जातिके कीट ही हैं पर दोनेकि खमावमें विशाल . 
अन्तर है इसलिये उनको अपने खमावसे विड कार्यमें प्रवेश कर- 
नेते प्राण जानेका सय हे । इसी प्रकार ब्राह्मण आदि चारों वश | 
जातिके तो मनुष्य ही हूँ पर खभावकरके चारोके कमें विभिन्नता है । 


३७४४ न श्रीमद्भगवद्गीता २३ [ भव्यय १६ | 


अब भगवान .कहते हैं, कि ऐसा असक्तबुद्धि और जितात्मा 
निरपृह भी हो तो क्या कहना है ! '्रर्थात्‌ इस लोकसे परलोक तकके 
सुखोंको कूकरके उवान्तके समान जानता हुआ किसी प्रकारके सुखका 
संकल्पमात्र भी जिसके हृदयमें न उठे, चक्रवर्चीका राज्य भी 
उसके सम्मुख आवे तो आंख उठाकर न देखे । अथवा जो कुछ- 
उसको प्राप्त हो उसकी वृद्धि करेनेका यत्न न करे सन्तोषपूर्वक्र समय: 
बितावे ऐसे उपर्युक्त तीनों गुणेसि विशिष्ट प्राणी [ नैष्यकम्य सिद्धि 
परमां संन्यासेनाधिगच्छति ] संन्यास डारा अर्थात्‌ काम्य- 
कोके परित्याग करदेनेसे परमा नैष्कम्येसिद्धिको अर्थात्‌ कर्मकी 
निप्पस्यवस्थाको पहुंचजाता है । जिस अवस्थाका वर्णन भग्वान्‌ इसी. 
अध्यायके ब्लोक १३, १४ भें कर थाये हुँ । अर्थात्‌ जो प्राणी पांचों, 
करणोंके हारा केमोका सम्पादन आयुष्पर्थन्त करता चला ज्ञाबेगा वह. 
किसी न किसी समय सैन्यासको लाभ करेके कर्मकी निष्पत्त्यवस्थाको 
इस प्रकार प्राप्त करलेगा, कि फिर उस इष्ट, अनिष्ट और मिश्र कर्म 
बाधा नहीं करेंगे । र 
यहां जो भगवानने ' सैन्यासेन ? पदका प्रयोग किया हे इसका मुख्य. 
तात्पये यंह है, कि संन्याससे परमा नेष्कम्येसिडि अर्थात कैवल्य. 
परमपद्को प्राप्त होजाचे | 


यथा श्रुति:-- “ ॐ संन्यासीति च सवैधर्मान परित्यज्य ` 


निमेमो निरहेकारो भूता ब्रह्मेष्टं शरणयुपगम्य तत्वमसि अहम्म्रः ` 
यास्मि सव खस्मिदम्ब्रह्म नेह नानास्ति किञ्चनेत्यादि महावा-' 


स्वोक॥ ४७. मे शरीमद्भगवङ्गीता ˆ ३७३७ 
PEI ROO PN CUS 0. 
किसीने तो गलेमें अंगुली डालकर बसन किया, बहुतेरॉने गोवर 
निगलकर अपनेको शुद्ध किया फिर तो घरवालोंने इनको घसीटकर 
दरंबाजेपर लेजाकर मुक्कोंसे, च्पेटोसे और डडोते पूरी खबर ली। जब 
श्राप वहासि भागे और अपनी मंडलीमें याये तो मुसलमानोंने कहा, कहिये 
आपने मोजन तो इच्छापूवक किया होगा ! “पूरी, मलाई, मेवा, मिठाईसे 
काफी आसूदगी हुई होगी ? ” आपने उत्तर दिया हाँ भाई ! हिन्दुआ 
सब खिलःता तो खूब है पर दरवाजेकी चोट बड़ी भारी है | 

मुख्य तात्पय इस दृष्टान्तसे यह है, कि अपने धर्मसे परायेका 
धर्म परिणाममें भयावह होता है | 

इसीलिये भगवान कहते हैं, क्रि [ स्वमावनियत कर्म 
कुर्वन्नाप्नोति किल्विषम्र ] खभावसे नियत जो अपनी जातिका 
कम है उसके सम्पादन करनेसे कोई प्राणी किल्त्रिषको नहीं प्राप्तासकता। 
भर्थात्‌ जन्मसे जो जिस जाति, कुल वा वंशमें उसन्न हुआ हे और 
परेपरासे अर्थात्‌ बाप-दादाके समयसे जिस कमका अभ्यास करता चला- 
आया है उसके मरितष्ककी बनावट उसी प्रकारकी झगी । “ आत्मा वे 
जायते पुत्र” इस वचनके अनुसारे पुत्रका मस्तिष्क ठोक-ठीके उसी 
प्रकार हेमा जैसा उसके बाप-दादाका मस्तिष्क था दश यहां तक देखा- 
जाताहै और अच्छे विहान वैद्य ओर डाक्टरोने यह पिडान्त निकाला है, 
कि बहुतसी चीमारियां भी बाप-दादाके कारणसे अर्थात्‌ परम्परासे 
मनुष्योंके शरीरमै बनती चली आती हैं । इससे इस बातकी पूरी उप- 
पत्ति मिलजाती है, कि परस्परासे जितकी शारीरिक और मानसिक 
चनावर जैसी चलीआरही है वैसी ही बनती चलीज्ञावेगी ।' 


६७३३ शरीमकगवद्गीता [ चन्पाप १८] 


मृ०-- सिद्धि प्राप्तो येथा ब्रह्म तथाप्रोति निबोध में । 
समासेनैव कौन्तेय निष्ठा ज्ञानस्य यापरा ॥ ५० 

पदच्छेदः- कौन्तेय ! ( कुन्तीपुत्राशुन ! ) सिद्धिस्‌ ( सबै" 
कमेत्यागपयैन्तां ज्ञानोपत्तियोग्यतारूपामन्तःकरणसेशुख्िम्‌ ) प्राप्त; 
( लब्धः ) यथा ( येन प्रकारेण ) बह्म ( ज्ञानमयमन्तर्यामिशु ड- 
स्वरूप ब्रह्म ) आप्नोति ( लभते ) तथा ( तत्मातिप्रकारम ) से 
( सम वाक्यात ) समासेन £ संक्षेपेण ) एव ( निश्चयेन) निवोध 
( जानीहि ) या ( सिद्धि; । अन्तःकरशशुडिः ) ज्ञानस्य ( श्रवण- 
सननानुशीलनोतन्नस्यात्मज्ञानस्य ) परा ( परिसमा्तिरूपा। स्वौत्कृष्टा ) 
निष्ठा ( ज्ञानस्य परा काष्ठा ) [ अरित ] ॥ ४० ॥ 

पदाथः ( कौन्तेय ! ) हे अर्जुन | ( सिद्धिम्‌ ) निष्काम 
केसे सिडिको ( प्राप्त; ) प्राप्त हुआ पुरुष ( यथो ) जिस प्रकार 
( ब्रह्म ) रको ( आप्नोति ) लाभ करता है ( तथा ) उस 
घकार ( में मेरे वचन हारा ( ससालेन ) संद्ेपसे ( एव ) 
ही ( निबोध ) जानले ( या ) जो ( ज्ञानस्य) जानकी ( परा ) 
अन्तिम ( निष्ठा) निष्ठा "सीमा * हैँ ॥ ५० ॥ 

सावाथः-- थब भववारिधिमन्दर सबविधिसुन्दर भगवान - 
श्रीकृष्णचन्द्र अर्जुनके मति यह बताते हैं, कि सिंडिको आसहुआ 
पुरुष किस प्रकार हमको प्राप्त होजाता है ? तहां कहते हैं, कि 
[ सिद्धिप्राप्तो यथां बह्म तथाऽऽप्नोति निबोध से ] 
सिडिको प्राप्त हुआ पुरुष जिस प्रकार हदो प्राप्त हाता है सो तू मेरे 
हारा जानले !। 


ड्टौर॥ ४८॥ शीमद्गददीता . २७३६ 


इसी विषयका प्रतिपादन भगवान अगले श्लोक करते हैं- 


मु०-- सहज कम कोन्तेय ! सदोषमपि न त्येजेत । 
सर्वारम्भा हि दोषेण घुमेनाग्निरिवादता:॥ ४८॥ 
पदच्छेद:--- कोन्तेच ! ( हे कुन्तीसुताञ्चुन ! ) सहजम्‌ 
खाभाविकम्‌ । परागुक्तस्वभावजन्यम । सवर्णाश्रमःनुरूपम्‌ ) सदोषम्‌ 
(शाखविहितहिसादिदोषयुक्तम्‌ ) अपि, कमे (ञ्योतिष्टोमयुडादिक्म } 
न ( नेव ) त्यजेत ( परिहरेत्‌ । जह्यात्‌ ) हि ( यतः ) सर्वारम्भाः 
( सर्वे च ते आरंभाः सर्वारम्भाः । सधैकर्माण) धूमेन (अर्निशिखया) 
अग्निः ( थनलेः ) इव, दोषेण ( त्रिगुणात्मकतया सामान्येन. } 
सावता; ( व्याप्ताः ) ॥ ४८५ ॥ 
पदार्थ ;--- (कौन्तेय! ) हे ङुन्तीपुत्र अर्जुन | ( सहजम्‌} 
स्वाभाविक ( सदोषम्‌ ) दोषयुक्त (अपि ) भी ( कसे ) कमें 
(न ) नहीं ( त्यजेत्‌ ) याग करे ( हि ) क्योंकि ( सवौरस्भाः) 
सब कर्मोका आरंभ ( दोषेण) दोषरूप ( धूमेन ) घूमसे ( अग्निः ) 
भागके (इव) सदृश ( थाबृताः ) युक्त है ॥ ४८. ॥ 
भावा ~ पतितपावन भक्तमनभावनः सकलपापविद्रावण्ह 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र अजुनके प्रति अपने दोषयुक्त धर्मको भी नहीं 
त्यागनेके तासथैसे इट्टान्त देतेहुए कहते हैं, कि [ सहज कम 


कौन्तेय ! सदोषमपि न त्यजेत ] हे कुन्तीकापुत्र अर्जुन ! 
अपनी, जातिका स्वाभाविक कर्म. जो अपने शरीरके साथ-साथ 


१७६८ श्रीमद्भगवद्गीता [ चध्या० १८] 

अर्थ-- न वहा थाँख जाती है, न घचन जाता है, न मन 
जाता है, न जानती हूं और न अपने शिष्यके प्रति जनासकती हुँ, 
सब जानीहुई वस्तुओंसे चह न्याय है औरे नहीं जानीहुई वस्तुर्थोसे 
भी पीछे है अर्थात न्यास है ऐसा उन लोगोंसे सुनाजाता है जिन्होंने 
इसका व्याख्यान किया है । 

अब बुद्धिमान बिचार करेंगे, कि जो'चह्मः मन, बुडि ्ौर वाशीसे 
परे है उसे ज्ञाता अपने ज्ञानहारा कैसे जानसकता है ? फिर भगवानका 
ऐसा कहना, कि सिद्धि: प्राप्त कियाहुआ मनुष्य जैसे जह्मकी जानता 
है ऐसे हे अजुन ! तू मुझसे सुन” नहीं बनता क्योंकि जिहासे अके 
स्वरूपका वणन करके सुनाना सांगोपांग हो ही नहीं सकता । 

इसीलिये भगवान कहते हैं, कि [ समासेनेव कोन्तेय ! 
निष्ठा ज्ञानस्य या परा] यह जो ज्ञानकी परानिष्ठा है अर्थात्‌ परिसमाप्ति 
हे सो में तुझसे सक्षेपतः कहुँगा। क्योंकि यथायेमें तो वह अनिर्घचनीय 
है, अग्र्य है, अद्देत है, पर हे, शान्त है और मंगलस्रूप है । 
जैसे आकाशकी सीमा दशों दिशाओंमें कहीं भी नहीं है पर प्राणी 
अपने नेत्रसे दृष्टिदोषके कारण आकाशको प॒थिवीसे मिलाहुआ जानकर 
आकाशकी भी सीमा है ऐसा समकता है क्योंकि सये उसकी दृष्टि 
समाप्त होजाती है परे जो थान्तरिक-दृष्टि अर्थात्‌ विचारसे देखो तो. 
कई करोड योजन पर्यन्त भी आकाशकी सीमा नहीं है | 


_ यहाँ जो भगवानने “निष्ठा ज्ञानस्थ या परा ” ्राक्यका प्रयोग 
> ० ड 
किया हे तिसके साथ “ समासेन » पदका सी उच्चारण किया है 


छीन ॥ ४८५ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३७४१ 


करसकेगा । न वाणिज्यका साधन करसकेगा और न किसी मकारकी परि” 
चर्या करसकेगा । इसीप्रकार स्वाभाविक कर्म ्ारंभमें दोषयुक्त भी हो 
तो भी अग्निके समान परित्याग करने योग्य नहीं है । संमारमें मूर्ख 
भी घुमसे क्लेश पाकरे अग्निको परित्याग नहीं करते क्योकि अग्नि 
बिना न तो पाक तयार होसकते हैं, न घरमै दीपक जलसकता है 
और न शीतकालमें शीत निवारण होसकता है । इसलिये अपना 
जातीयकमे जो सहज और सुखदायी हो, लोक-परलोकको सुधारेताहुथा 
भगवच्चरणारेविन्द तक पहुंचादेनेवाला है उसे त्याग न करे । यह 
बातृप्रसिड हे, कि कोई भी प्राणी श्रपने काणे पुत्रको छोडकर दूसरेके 
सुन्दर पुत्रको प्यार नहीं करसकता । इसी प्रकार अपना-अपना धर्म 
समझना चाहिये | 

किसी-किसी टीकाकारेने तो यों भी अर्थ किया है, कि संसा- 
मे जितने कर्म हैं सत्रका आरंभ अग्निके घृमत्रत्‌ दुःखदायी है यह 
ग्रथ भी कुछ कालकेलिये मानने योग्य है । क्योंकि भगवान्‌ स्वयं 
अपने मुखे ही कह्य़ाये हैं, कि “ गहना कमेणो गतिः ” (अ० ४ 
स्छो> १७ ) अर्थात कर्मकी गति दुविज्ञेय है। कम, अकर्म और 
विकमका जानना दुस्तर है इसलिये सब कर्मोके आरंमझे धूमके | 
समान क्लेशकर कहना अनुचित नहीं है ॥ ४८ ॥ . 

अच भगवान अगले स्छोकमें यह दिखलाते हैं, कि चारों वण 
किस प्रकार ' अपने२ कर्मका साधन करेतेहुए ककी निष्पत्त्यतस्था 


यर्थात नैप्कम्पसिडिको माप्त होसकते हैं ? 
| ५७३ 


३७४५ शरीमङ्कगवद्गीता [भव्या १६] 


ब्रह्माकार, बृत्ति बनजाती है, जीव और झम कुछ भेद नहीं रहता 
उसी दशाको ज्ञानकी परा निष्ठा कहते हैं। 
अब इस मकारकी प्राप्ति किसको और कैसे होती है ! सो भग, 
वान्‌ भ्रगले तीन व्लोकोर्मे दिखलाते हैं | 
मु०-- बुद्धया विशुद्धया युक्तो धृत्यात्मानं नियम्य च । 
शंब्दादीन विषयांस्त्यक्त्वा रागद्वेषो व्युदस्य च ॥ 
विविक्तसेवी लघ्वाशी यतवाक्कायमानस: । 
ध्यानयोगपरो नित्यं वैराग्यं समुपाश्चितः ॥ 
ग्रहङ्कारै वल दर्ष कामं क्रोध परिग्रहम्‌ । 
बिमुच्य निम्मेमः शान्तो ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥ 
॥ ४१, ५२, ५३ ॥ 
पदेच्छेद:-- [ हे अजुन ! ] विशुद्धया ( सकलसँशयवि- 
पर्ययवजितया । निभञ्ञया ) जुळ्या (. यहं ब्रह्मारमीति वेदान्तवाक्य- 
'जन्यबह्मात्मेक्यविषयियया अन्तःकरणबृत्या ) युक्तः ( सदा तंत्सहितः) 
धृत्या ( घेर्येण ) आत्मानस्‌ ( शरीरेन्द्रियसंघातम्‌ ) नियम्य 
( शाखनिषिदाचाराजिवाय ) च ( पुनः ) शब्दादीन ( शब्दः 
सप्शरूपरसगन्धानु बन्धनदेतून्‌ ) विषयान ( विषय्यन्ते इन्द्रियाणि 
एष्विति विषयार्तान ) त्यङत्वा ( विहाय ) च ( पुनः ) रागः 
द्वेषो, व्युदस्य ( परित्यव्य ) विविक्तसेवी ( जनसंगशून्ये पवित्रं 
यहनगिरिकन्द्रादि तत्सेवितु शीलः ) लघ्वाशी ( लध्वशनशीलः । 
परिमिताहारी ) यतवाक्कायमानस; (` यतानि वाक्कायमनांसि 


रेक ॥ ४६ ॥ शीमङ्कमतदगीता न ३७६६ 


सबैप्रकारके प्रलोमनोंसे जीते हुए है ओर विगतरएह अर्थात किसी 
प्रकारकी लौकिक पारलौकिक सुखोंकी इच्छा नहीं करता बही नेप्क* 
स्थसिडिका अधिकारी हे । 

यहां जो भमवानने असक्तबुरि पदक प्रयोग किया हे उसके 
बिषय श्रुति भी कहती है, कि “ ॐ अथ यहज्ञ कृश्चिच्छु- 
न्यांगारे कामिन्यः प्रविष्ट: एशतीब्ियार्थोरतदुणों न रशति 
अरिष्टान्‌ ससन्यासी योगी चासयाजी देति। ” 


( झज्युप० श्चुः १०) 


अथ--- जैसे किसी शुन्य गृहमें आयी हुदै कामिनीके इन्दियाथौको. 
जो प्राणी रपर्श नहीं करता हे उसी अकार जो विद्वान संचोगवशात्‌ 
आयेहुए किसी कामोपभोगके पदा्थौका रपश नहीं करता है बही संन्यासी 
योगी तथा आत्मयाजी है । 


अर्थात्‌ जो घाणी किसी शुन्य सहलमें प्रवेश कीहुई शइंगारयुक्त 
सुन्दर कामिनीके भिन्न २ अगोंको रपश नहीं करेता है वथ अर्जुनके 
समान एकास्तेमें आयीहुयी उदैशी ऐसी भप्सराका भी तिरेरकार 
करदेता हे ऐसेको असक्तघुदिः अर्थात्‌ सेन्दासी, येशी, आत्म 
याजी और जितात्मा भी कहसकते हैं । वर्योकि बहुत एुरुषोंकी रुडलीमें 
तो व्यमिदारी और अजितात्मा सी बक्षचारी ओर जितात्मा बनजाता 
है पर एकान्तस्थानमें ऋपने बशर्मे आयी हुई कामिनीको जोन 
स्पर्श करे वरु आंख उठाकर भी उसकी ओर न देखे वही यथार्थ 
असक्तवुद्धि ओर जितात्मा है । प 


१७५२ श्रीमड़गवद्ीत' ` [ थथ्यान १८] 


( कोंबम) क्रोध ( परिग्रहम्‌ ) और परिग्रहको भी ( बिसुच्य) छोडकर 
 निसेसः) शरीरादिरे ममतारहित ( शान्तः ) शान्त पुरुष (ब्रह्मभूयाय) 
रह्म साक्षात्कारके लिये ( करपते ) समर्थ होता है ॥ ५१, ५२, ५३॥ ` 


भावार्थ:--- अब भगवान अरुण करुणलोचन अवभयमोचन 
कृष्णचन्द्र थजुनके प्रति यह दिखलाते हैं, कि किन-किन विशिष्टमुणोंसे. 
विभूषित प्राणी अहाप्रातिके योग्य होताहे ? तहां कहते हैं, कि [ बुद्धया 
विशुद्धया युक्तो धत्या55त्साने नियस्य च ] विशुज्बुडिसे जो 
युक्त होकर सालिकषृतिसे अपने अन्त;करणको नियममें कियेहुआ अर्थात 
निर्मल कुशाग्र सात्विकबु्धिडारा सात्रिकडृतिको धारण कियेहुआ है 
जिन दोनोंका वणून इसी श्रध्यायके कछो० ३० और ३३में कराचे हैं 
अर्थात ऐसी बुद्धि. जिप्तसे प्रबृत्ति निश्त्ति, कार्य अकाये, भय अभय, 
बन्ध थोरे मोकको भलीभांति समकसकते हैं और तिस बुडिके 
साथ ऐसी धृति जिससे मन, प्राण और इन्द्रियोंकी क्रियाओंको योग- 
बलदारा दृढ कररखते हैं । तात्य यह है, कि जो प्राणी एनस्प्रकार. 
सात्विक घृति और बुडिसे युक्त है जिसकी बुद्धि कभी चंचल नहीं 
हाती और अपने स्थानसे कभी भी नहीं टल्लती है जैसे लाक्षका: 
टुकडा अभिसे पिघलकर कागद आदिम चिपटजाता है ऐसे जिस - 
प्राणीकी बुद्धि धृतिके साथ चिपटकरे एकरूप होरही है । 


किर वह माणी कैसा है ? कि [ शब्दादीन्‌ विषयां- 


सत्यकः रागदेयों व्युदस्य च ] शब्द, रश, रूप रस, गन्ध इत्यादिं 
विषयोंको एकवारगी परित्याग कियेहुआ है, भूलकर सी इनकी शोर' 


` ३हो+ ॥ ४६ ॥ आमेद्धगवहौतों १७४५ 


क्यानुभवज्ञानादनह्यंचाहमस्मीतिनिश्चित्य निर्विकत्पसमाघिना स्वत 
न्तो यतिश्वरति स संन्यासी स सुक्तः स पूज्यः स योगी स 
परंमईसः सो$वधूतः स ब्राह्मणे इति ” ( निरालम्षोपनिषत ) 

अ्रथ--- फिर संन्यास क्या हे? सो कहते हैं सर्व धर्मोको 
परित्याग करेके अर्थात भगवतमें समर्पण करके फलकी ममता और 
कपेव्यके अहँकारेसे रहित हा नह्मकी शरणमे प्राप्त होकर मैं बहा: 
हुँ, तृ वही हे, ये सम्पूर्ण बह्मागडके पदार्थ जो इस जगतूमें देखने 
में आते हैं सब ब्रह्मरूप हैं यहां एक ्रझको छोड नाना अर्थात्‌ बहुत 
कुछ भी नहीं है इन महात्राक्योके अथोका ज्ञान अनुभव करके मैं: 
जह हूं । ऐसा निश्चय करके नििकल्पसमाधि हारा स्वतन्त्र हाकर जो 
यति संसाररमे विचरता है बही संन्यासी है, वही मुक्त है, वही पूज्य 
है, वही योगी हे, बही परेमहंस है, वही अवधूत है और बही: 
आझण है | | 

इस शछोकका तात्पथ यह है, कि जो माणी असक्तबुद्धि होगा 
वह जितात्मा औरे विगतस्पृह भी अवश्य होगा फिर भगवाच कहते. 
हैं, कि ऐसे आणीको परमा नेष्कर्म्यसिडि लाभ हवोनेमें अर्थात मुक्तः 
होनेमें कुछ भी संदेह नहीं. है! 

नेष्कर्म्यसिद्धि तो साधारण सन्न्यासीको भी प्राप्त होजासक्कती : 
है पर परमा अर्थात परमश्रेष्ठ नैष्क्म्यसिडि तो उसीको होगी जिसका. 
आचरण पूर्ने कथन कीहुई श्रतिके अनुसार दगा ॥ ४९ ॥ | 

अच्च भगवान अगले स्छोकमें यह बतलानेकी प्रतिज्ञा करते हैं,: 
कि सिडिको प्राप्त हुआ मनुप्य किसमकार अह्यको प्राप्त होता हे १ : 


३७४७ श्रौमद्गगवद्वीता [ भेध्या० १६] 


ओर ' परिग्रह ' अर्थात शरीरके सुखसाधननिमित्त आसन; बसिन 
इत्यादि वरतु-तस्तुओंमें सबोंको एकवारगी परित्याग करके [ निर्ममः 
शॉन्तों ब्रह्ममृयाय कल्पते ] सवेप्रकारकी ममतासे रहित अर्थात 
पुत्र, कलत्र ओर घन, सम्पत्ति इ्यादि छोडकर एकान्तरथानमें याया 
है उनके दुःख, सुख, हानि, लाभकी चिन्तासे रहित एवम्मकार शान्ति 
पराप्तकियेहुआ है वही आणी व्रझक्की प्राप्ति करेनेके योग्य समका 
जाता है । 


भगवानके कहनेका मुख्य तात्पर्य यह है, कि जो प्राणी विशुड- 
बुद्धि हो, धेय्यसे अपनेको अपने वशमें रखता हो, शब्दादि विप 
योंका त्यागी हो, रागडेषसे रहित हा, एकान्तसेती हो, मिताहारी हो, 
शरीर, वचन और मन तीनोंपर अपना अधिकार रखता हो, ध्यानयोगमें 
नित्य तत्पर हा, ऐहिक शौरे पारलोकिऋ कामनाओंसे रहित हो, 
आकार, वल, दप, काम और क्रोघसे रहित हा, त्यक्तपरिम्रह हो, 
भमतारहित हो, शान्त हो अर्थात जिस प्राणीमें ये गुण पाथेजावें 
बही अझको प्राप्त करसकता है । 


प्रिय पाठको ! उपस्थुक्त गुणोमें यदि दो चार शुणोंकी न्यूनता. 
भी हा तो भी प्राणीको ब्रह्मप्राप्ति करनेमें किसी प्रकारकी शका 
नहीं है । जेसे त्रिविक्तसेवी ( बन इत्यादिमें जाकर रहना ) त्यक्त" 
परिग्रह ( शासन वासनका छोडदेना) लष्वांशी होना वा कन्दमूल फला- 
हारपर निर्वाह करना इत्यादि गुण नहीं भी हों, अपने कुटुम्बियोंके 
साथ घरहीमें रहते और अपने घरंहीको - वन समकता रहे निर्मम 


सटीक ५०॥ श्रीमद्भगङद्रीता ६७४३ 


अब यंदाँ यह विचार करने योग्य है, कि मनुष्य जो किसी 
प्रकारकी वस्तुको जानता है तो जाननेसे पहले उसके सम्मुख प्रत्यक्ष; 
अनुमान इत्यादि अनेक प्रमाण उपस्थित होजाते हैं, क्योंकि 
विना प्रमाणोके किसी वस्तुका जानना चन नहीं सकता । और 
जब्र तक अपनी इन्द्रियोहारा किसी वस्तुको न देखे, न सुने, न 
रपर्श वेर और न अनुमान बरे तबतक उसका ज्ञान तीन कालमें भी 
नहीं हासकता । जिम्त बह्मकें विषय भगवान भी वार-वारें इस गीता- 
शास्म कहते चले रहे हैं और श्रुतिवां भी यों कहरही हे, कि- 

“ ॐ इृन्दरयेस्यः परा ह्यर्था अर्थेभ्यश्च परं मनः। पनसस्तु 
परा बुद्धिईद्धेशत्मा महान परः ॥ महतः परमव्यक्तघन्यक्तात्पुरुषेः 


परे: । पुरुषान्न परं किञ्चत्‌ सा काष्ठा सा परा शतिः ” ( 
श्रु १३ 


अर्थ-- इन्द्रियोंसे परे उनके अर्थ हैं अर्थात विषय हैं और तिन 
अधौंसे परे सन है और मनसे परे बुद्धि हे और बुडिसे आत्मा बहुत 
परे हे और तिस महान यात्माप्षे परे अव्यक्त, हे थोर तिस अब्यक्त 
से परे पुरुष है तिस पुदधज़े परे अन्य कुछ नह है क्योंकि वही बहा 
मा हैं और परा गति है । 
परोक्त -्रतियोने उस परवह्मके विषय कुछ विधिषु वणुन 
` किया पर दूसरी श्रुतियाँ तो न्पिवसुख वणुन कररही हें तहां श्रुतिः- 
५ अँ न्‌ तत्र चच्च॒र्गच्छति न वाग्गच्छति न मनो च विज्ञो ने 
विजानीमो यथैतदनुशिप्यादन्यदेव तडिद्तादथो अविदितादावि 
इति शुक्रम पूर्वेपां ये सस्तव्ब्यावचक्तिरि! ( केन श्चुः ३) 


३३१६ श्रीमदूगवद्वीता [ अध्या० १८] 


भावार्थः भृरिकरणाकर लोकाभिराम मनोहर भक्तवत्सल भगवान 
श्रीकृष्णचन्द्र अर्जुनके प्रति पूर्व ःछोकमें वर्णन किये हुए वह्म मृत प्राणीके 
विषय कहते हैं, कि [ न्नह्मभूतः प्रसन्नात्मा न शोचति न कांक्षति] 
जो आणी अह्मज्ञानका अभ्यास करते-करते महाभूत होरहा हे अर्थात्‌ 
ब्रह्मस्वरूप ही होरहा है इस कारण अपने अन्तःकरणसे सदा प्रसन्न 
रहता है सो न किसी प्रकारके नष्टहुए पदा्थोका शोक करेता है और न 
किसी अप्राप्त वस्तुकी पाप्तिकी इच्छा करता हे |. क्योंकि उसने मसादको 
प्राप्त किया हे जिस प्रसादका वणन अ० २ वछो० ६४ अ० १७ सहों० 
१६ में कर याये हैं । तात्पर्य यह है, किन्नेसे दुदेचन जो एक असह्य 
वाक्य हे, जिसको कोई सुनना नहीं चाहता, जिसके श्रवण करते ही 
शरीरमें आगमी लगजाती है, रुधिर तप्त हे।जाता है, आंख लाल- 
लाल होजाती हैं और मारे कोधके होंठ फडफडाने लमते हैं ऐसे दुवेचन 
को प्राणी बडे आनन्दके साथ विवाहके समय सुनलेता है ओर सुन- 
कर आनन्दं लोभ करता है । अब बुद्धिमान विचारेंगे, कि इस प्रकार 
दुर्वचन सुनकर हषित होनेका कारेण क्या है ? तो अवश्य कहना 
पडेगा, कि विवाहके समय म्राणीके अन्तःकरणमें पहले हीसे प्रसन्नता 
प्राप्त है जिसे * मनःप्रसाद ? के मामसे पुक्रारते हैं फिर जब अल्प 
कालके प्रसाद प्राप्त हानेसे प्राणी" दुवेचन ? का कुछ भी शोच नहीं 
करते तो जिसने सदाकेलिये अभूत होनेके कारण अन्तःकरणका- 
निय प्रसाद प्राप्त करलिया है वह क्यों किसी मकारके अनिष्टेक 
सम्मुख होनेसे किसी प्रकारका शोक करेगा ? 


कोक १० ॥ धीमद्वगवदीता . ` ३७४६ 
सा मदन ली pen No अल 
अर्थात्‌ संपूर्णतया नहीं वर सँचेपतः यह कहुँगा, कि नैप्कस्ये 
सिडिको प्राप्त हुआ पुरुष किस प्रकार उस ब्रह्मको प्राप्त करता है? 
जो ज्ञानकी परा निष्ठा अर्थात्‌ अन्तिम सीमा है । 
यहां जो भगवानूने ' ब्रज्ञ्राप्ति * पदका उचारण किया तिस 
का ताते यह नहीं है, कि जैसे कोई प्राणी होरा, लाल, पन्ना. 
इत्यादि सनको कहींसे प्राप्त करता है अथवा मोतीको समुद्रसे 
डुचकियां मारकर लाता है ऐसे नैष्कम्ष सिडिडारा ज्ञानके समुद्रमे 
गहरी डुबकियां लगाकरे. अझरूप सोती प्राप्त करलावे ऐसा नहीं 
क्योंकि समुद्रम डूबनेवाला, समुद्र और सोती ये तीनों पदारथ विलग" 
बिलग रहाते हैं इसीलिये. मगबानुका तालय्थ यह है, कि लवणकी 
पुतली लवणके सउँद्रसँ थाह लानेकेलिये डुचादीजाने तो बह जाते-जाते 
समुदर्म लय होजाती है यही लय होजाना उस पुतलीरेलिये समुद्रकी 
प्राप्ति कहीजावेगी। इली प्रकार नैष्कम्थेसिडि दारा ज्ञानी अह्ममें लय 
होजाबेगा । यही उसकी सीमा है और यही उसकी परो गति है ॥ ५० 
' इसलिये सगबावने यहां “ निष्ठा ज्ञानस्थ या परा ” वाक्यका 
प्रयोग किया है क्योंकि जब्तक ज्ञान, ज्ञाता और ज्ञेयकी त्रिपुटी बनी 
रहेगी तबतक जोनको परानिष्ठा नहीं कही जासकती । क्योकि सेसव 
है, कि शिसी प्रकारकी उपाधि उस होजानेसे ज्ञानीका ज्ञान वहिमुंख 
होजावे अन्तर्मुख न रहे । पर जब ज्ञान, जाता , कम एक होजवेंगे' 
अर्थात्‌ लवण॒की पुतली जब समुद्रमे मिलकर जल हेजाबेगी पुट्ली 
और समुद्रम कुछ भी अन्तर नहीं रहेगा तब किसी प्रकारका भव नहीं 
है इसी पकारे त्रिपुटीके टूटजाने अर्थात ज्ञाताको शेपर्मे मिलंजानेसे 
हु कु > 


३७९८ श्रौमद्धगवद्वीता [ अध्याय १८ ] 


जीकी पवित्र धारामें डालदो तो वह मद्य भी शीतल गेगाजल हे 
जाता है । इसी प्रकार जब यह जीवरूप सयका घट ब्रह्मरूप शीतल 


गंगाजलसे मिलकर ब्रह्मभूत हागया तो इसे फिर किस मोक्ता वा 
सुक्तिकी प्राप्तिकी इच्छा होवे ? शंका मत करो ! 


अब भगवान कहते हैं, कि [ समः सर्वेषु भूतेषु मद्भक्तिं 
लभेते पराम्‌ ] ऐसा ब्रह्मभूत प्रसन्नात्मा घाणी सबसुतोंमे 
समान दृष्टि रेखताहुआ मेरी परमभक्तिको लाभ करता है 
अर्थात्‌ जिप्तने शत्रु, मित्र, ब्राह्मण, चाण्डाल, गौ, हस्ती, कूकर, 
शुका, कीट, पतग सर्बोमें समान दृष्टि रखी हे और जो अपने दुःख- 
सुखके समान सर्बोके दु:ख-सुखको समभरहा है। जैसा, कि 
भगवान्‌ पहले कहआये हैं, कि “ विद्याविनयसंपन्ने बराह्मणे 
गवि हरितनि ” ( अ० ५ व्छो> १८ ) ऐसा समदर्शी प्राणी अब- 
इयमेव मेरी ' परांभक्ति ' लाम करता है । 


शका-- जो प्राणी ब्रझमूत होकर प्रसन्नात्मा होताहुमा शोक- 
रहित ओर सर्वश्रकारेकी कांक्षाओंसे मुक्त होगया तो फिर “भक्ति” 
ऐसी कौनसी वस्तु रही जिसका लाभ करना उसे शेष रहगया। 
क्योंकि ब्रह्ममृत होने ही से वह ्झाकार होगया फिर उसे भक्तिकी 
कौनसी आवश्यकता रही ? जिपके विषय भगत्रानने “* लभते ” 
शब्दका प्रयोग किया हैं । 

सप्ताधान-- यहां जो भगवानने * लभते ? शब्दका अयोग 
किया है वह वांचारेस्मणविकारमात्र है। क्योंकि जब किसी 


इही ५. ५१,४१२,४३३ र श्ौमङ्गगद्ीता ` ५७३६ 


` यस्य सः । यमनियमासनादिसाघनसम्पन्नः ) नित्यस ( सतत्र ) 
व्यानयोगपरः ( विजातीयबृत्तिव्यवधानशुन्यात्माकारसजांतीयवृत्ति- 
` प्रबाहस्तेन चेतसः सवदृत्तिनिदृत्तिकारणं योगरतरिमन्‌ तत्परः ) वैराग्यम्‌ 
(ऐहिकतरतपारलौकिकत्रिषयेषु वैतृष्ययस ) ससुपाश्चितः ( सम्यक्‌ रिथतः ) 
श्रहेकांरंम ( महाकुलप्रसृतोहं महतां शिष्योऽतिविरक्तोहु नास्ति मादृशः 
. कश्चिदियभिसानम ) बलम्‌ ( श्रृतिस्म्रतिशास्राबिहितासदाम्रहम्‌ । 
कामरागसहितं सामर्थ्य ) दर्पस ( दर्षजन्पथमोतिक्रमनिदान भृतो 
मदरतम ) कामम ( ऐहिकपारलौकिकरविषयलिप्सा ) क्रोधमे, 
( कोपम्‌ ) परिग्रहम ( शरीराथम प्राप्यमोगसाधनम्‌ ) विसुच्य 
( विहाय } निसः ( देहजीवनमात्रेऽपि ममत्वाभिमानशुन्यः ) शान्तः 
( चित्विच्षेपरहितः ) बूह्मसूयाय ( ज्ञानसाधनपरिषाककमेण अ्म- 
साक्षात्काराय ) कल्पते ( योग्यो भवति ) ॥ ५१, ५२, ५३ ॥ 
पदार्थः-- ( विशुद्धया) विशुद्ध ( बुद्धया ) बुडिसे 
९ युक्त: ) युक्त हकर ( श्वृत्या ) घेथेशक्तिसे ( आत्मानस्‌ ) 
- चिचको ( नियम्य ) रोककर ( च ) तथा ( शब्दादीस ) शब्दादि 
(विषय,न ) विषयोंको (त्यक्खा ) त्याग कर (च) और ( राग- 
डेषौ ) रागडेषको ( व्युदस्य ) छोडकर ( विविक्तसेवी ) एकान्त" 
. स्थान गिरिणुहादिमे निवास करने वाला ( लघ्वाशी) लघु आहार 
करनेवाला ( यतत्राककायमानसः ) वाणी, शरीर और चित्तो 
नियमे रखनेवाला ( नित्यम ) -सर्वदा ( ध्यानयोगपरः ) ध्यान- 
योगमें ततरे ( वैराग्यम ) वेराग्यको ( समुपाश्चितः ) मात हुआ 
( अहंकारम ) अहंकार ( बलम ) बल ( दर्पण) दै ( कामम ) काम 


३७६० श्रीमद्घवदीदा | [ भष्याश १८९) 


कलत्र, धन, सम्पत्ति इत्यादिका मेम सैसारसँ विख्यात है । केवल 
सेद इतना है, कि जैसे किसीके, पास सूतकी डोरी हो उसे बकरीके 
गलेमें बंधे अथवा हाथीके सूंडम बांधे इसी प्रकार इस चेतन्यके पास 
जो इसका स्वाभाविक भेम इसके साथ-साथ है उससे सृष्टिरूप बकरी 
बांधे अथवा भगवत्स्वरूप हाथी बांधे । 

कहेनेका मुख्य तात्पर्य्य यह है, कि मेम कहींसे लाभ करना नहीं 
है केवल्ल भगवदकी ओर लगादेनेसे उसका नाम भक्ति कहाजाता है । 
स्मरण रहे, कि * लभते ? शब्दको भगवानने वाचारेम्मणविकारमात् 
कहा है | हे प्रतिवादी ! तुने जो यह शंका की हें, कि “ ब्रह्मभूत 
सन्नात्मा ” को फिरे भक्तिकी क्या थावश्यकता रही १ तो इस 
वार्ताको निश्चय रख, कि मंहेश्वरीमाया ऐसी प्रदलंता रखती है, 
कि बझ्भृतभ्रसन्नात्माके चित्तको. भी मोहित करेडालती है जैसा; 
कि -बडे-चडे महान्‌ पुरुषोंका सुनागया हे परे यह प्रवला माया भक्तिको 
तीन कालमें भी मोहित नहीं करसकती है । गोस्वामी तुलसीदासः 
जीका वचन है, कि “ सोह न नारि नारिको रूपा । पन्नगारि 
यह चरित अनूपा ” इससे सिड होता है, कि भक्ति ब्रह्मभूत 
प्रसन्नात्मा अर्थात सुक्तिको वृढ करदेती है ओर सनातनकेलिये एक- 
रस बनादेती है क्योंकि संक्तोंको कल्पकल्पाम्तरका भी भय नहीं 
रहता । मुक्ति लाभ हेनेके पश्चात भक्ति अवश्य उसडती हे । जैसे 
रसालका फल परिपक्क होनेसे मधुररसान्वित होकर वृक्तोंसे टपकने 
लगता है इसी मकार मुक्तिके परिपक्क होनेसे भक्तिरस आपसे आप 
उमडकर टपकने क्षगजाता हे । इंका मत करो ! 


श्लोक ॥ ११ ५२ 05 श्रीकद्वगक्दीता १५७५९ 


आंख उठाकर नहीं देखता और रागडेवंको जिसने तिलांजलि देदी है, 
घोखेते भी कभी किंसीके साथ रागडेष नहीं करता “ शम्ः शत्रो च 
भित्र च ” भगवानके इस बचनानुसारे जो शत्रु और मित्रको समान- 
इृष्टिंस देखरहा है । 
फिर कैसा है, कि [ विविक्तसेवी लघ्वाशी यतवाक्काय- _ 
मानसः ] एकान्तर्थान जैसे नदीका तट, किसी निजेन वनमें वा 
मिरिगुहामें निवास करनेवाला है और कन्द, मूल, कल इत्यादि 
जो कुछ थोडा बहुत मिलजावे उसीका लघु आहारकर शरीरका निर्वाह 
करनेवाला है, कुछ नहीं मिलनेपर भी किसी बरतीमें जाकर किसीको 
अपने आहारकेलिये नहीं सताता भूखा रहजाता है और जिसने 
अपने वचन, शरीर और मनको अपने वश कररखा है अर्थात्‌ सद्या. 
त्रिदएडी होरहा है फिर केसा है, कि [ ध्यानयोगपरो नित्यं 
वैराग्य समुपाश्चित्तः ] व्यानयोगमे तत्परे है और इस लोकसे 
` परलोकतकके विषयोसे विरक्त हैं अर्थात्‌ “ तज्ञ प्रत्ययेकतानताः 
ध्यावस्‌ ” इस सुत्रके अनुसार भगततूस्वरूपमे तेलघारावत अहनिश: 
अपने मन और बुद्धिको लगायेहुआ है औरे इस लोकमें यदि चक्रः 
वर्तीकी भी गद्दी मिलजाबे तो उसे चलतेहुए मार्गमे पडेहुए चिथडोंके, 
समान पैरोसि मारकर अलग करनेवाला और परलोकमे इन्द्रादि देवोंके 
सुखको भी असन्त घृणाकी इष्टिसे देखताइआ पलमात्र सी सोग- 
नेकी इच्छा नहीं करता है । 
फिर कैसा हो, कि [ अहङ्कारं वले दर्प कामं क्रोधं परिः 
ग्रहम्‌ । विच्य ] अहेकारे, वल, दर्प, काम, मोधादिसे रहित 


89१९ श्रीमद्भगवद्गीता { अध्या० १८] 


७, कान्तासकिति-- भगवतुमें कात अर्थात पतिका भाव करते- 
करते प्रेमका उमड आना जैसे राधिका, ललिता, विशाखा, रुक्मिणी 
इत्यादिमिं। ` 

८. वात्सस्यासवित-- भगवतमें चत्सभावका अभ्यास करते 
करते प्रेमका उमड आना जैसे दशरथ, कौशल्या, नन्द, यशोदा 
इत्यादि । 

8. आत्मनिवेदनासक्ति--- अपना तन, मन औरे घन भगवतमें 
अपण करदेनेसे प्रेमका उमड थाना जैसे राजा वलि, विभीषण 
इत्यादि । 

१०, तन्मयासक्ति-- भगवतके रूपमे तन्मय होजानेसे जो 
प्रेमका उमड आना है जैसे शकर, सर॑भंग, शवरी इत्यादि । 

११. विरहासकिति-- भगवतुके विरहमें आपको भूलते २. 
श्श्नु, रोमांच, रतम इत्यादि पेमरसोमें डूबजाना जैसे भरत, कौशिल्या, 
दशरथ इत्यादि । 

स्मरण रहे; कि इन ११ भेदोंम जो भिन्न २ भक्तोंके नाम 
दियेगये हैं वे केवल रसकी विशेषता जनानेकेलिये हैं। तांत्पय्य यह 
हे, कि प्रत्येक भक्‍त उपर्युक्त ११ हों मकारेके रस मरे रहते हैं 
इसलिये सबमें सबका उदाहरण देना उचित हे पर जिस भक्तमें 
जित रसकी अधिकता है उनका नाम उसी आसक्तिके साथ दियःगया 
इससे ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि शेष आसक्तियाँ उनमें नहीं 
हैं ऐसा नहीं ! सबमें सब भसकितयां गौण और विशेष रूपसे निवास 
करती हैं | 


श्लोक ॥ (४) भीमद्दगंवहीता - ३७५५ 


ओर निरहेकार रहे तो भी अर्की प्राप्ति अवश्य करसकता है अर्थात 
भगवरस्वरूपके मिलनेका आनन्द लाभ करसकता है । देखो ! राजा 
जनक, कबीर और नानक इत्यादि महात्माओंने सबके संग रहते बमको 
प्राप्त करलिया। इन ५१, ५२ भर ५३ शछोकोंमें भगवानने जितने विषय 
वर्शुनकिये हैं उनका व्याख्यान पूशप्रकार पिछले अध्यायोमें करदिया गया 
है इसलिये यहां उपसंहारमात वर्णन कियागया है॥ ५१, ५२, ५३॥ 
अब भगवान अगले ,छोकमें यह कहते हैं, कि ऐसा पुरुष किस 
स्वभावका होता है? और उनकी ओरसे क्या पुरस्कार पाता है--- 
सृ०--- ब्रह्ममृत: प्रसन्नात्मा न शोचति न कांक्षति । 
समः सर्व्वेषु भूतेषु मद्भक्तिं लमते पराम ॥ ५४ ४ 
पदच्छेद: बूह्म भूत: ( अहमभ्राप्तः। मह्मण्यवस्थित: ) प्रस- 
न्नात्मा ( शमदमाद्साघनाम्यासेन प्रसन्नचित्तः ) न (चेव) शोचतिः 
( सभ्तप्यते । वैकल्यं प्राप्नोति ) न कांचाति ( अम्राष्यंनाभिवाज्छृति ); 
सर्वेषु ( समस्तेषु ) सुतेषु ( चतुर्विधभूतेषु ) समः ( समानः ॥ 
आत्मौपम्येन सुखदुःखानुभवी ) परास ( अत्यत्कृष्टाम, ) मद्भक्तिम्‌ 
( मयि प्रमात्मनि परानुरक्तिम्‌ ) लभते ( पाप्नोति. )॥ ५४ ॥ 
पदार्थः-~ ( ब्रह्मसुतः. ). बह्षस्वरूव छुआ पुरुष ( घसः 
ज्ञात्मा ) प्रसन्नचित्त हकर (न). नः € शोचति ) नष्ट वस्तुका 
शो. करता है ( न ) और त: ( कांक्षंति ) अभाप्य वरतुकी अभि” 
लषः करेता है वही ( सर्वेषु ) सब ( सृतेषु ). आणियोंमें (रमः ) 
समान इष्टि रखता हुआ: € परास ) अत्यन्तम ( सद्धक्तिम ) अशुः 
स्यतय मेरी: भक्ति ( लभते ) लांस. करता है | ४४ || 


३७६४ ` श्रीमकंगवद्रीता [ धध्या० १८] 


कर ( तदन्तरम ) तत्काल ही ( दिशते ) सुक वासुदेवमे प्रवेश 
करजाता है ॥ ५५॥ ` 

भावाय ;--- अब घ्धुरधारी यसुनतटविहारी भगवान श्रीकृ- 
ष्ण्चन्द्र ्रह्मभृतप्रसन्नात्मा जीवन्मुक्त भकतोंके विषय कहते हैं, कि 
[ भक्त्या माममिजानाति यावाम्यश्वास्सि तरवतः ] 
मेरा भक्त ही परामक्तिके डाग यह टीक-ठीक जानलेता है, कि 
मेरी महिमा कद्ठांतक हे और में कौन हूँ ? क्योंकि जो साधारण 
पुरुष हैं जिनमें परामक्तिक्रा लेश नहीं है केवल गौणमक्तिहारा 
मेरी प्रतिमा इत्यादि बनाकर सेवा शुश्रुबासे अपना समय बिताते हैं 
वे यों समझते हैं, कि मैं मनुष्योंके समान खाता, पीता हूँ, सोता- 


जागता हूं, चलता-फिंग्ता हू इत्यादि वे मेरी असीम महिसाका अनु-. 
भव नहीं करसकते हैं । हे अजुन ! तू अपने चित्तसे ही समझले 
कि मेरी बिराट्मूति अवलोकन करनेसे पहले तू डी किस-प्रकार 
मुझको अपना साधारण सखा समकरहा था फिर तूने मेरी विराट" 
मृत्तिके देखनेके पश्चात किस प्रकार मेरी स्तुति की है और क्षमा 
मांगी है; कि “ सखेति मसा प्रसभं यदुक्तं हे कुष्ण! हे यादव ! 
है सखेति । अजानतः सहिमान तवेदे, सया घमादात प्रणयेन 
वापि ॥ यच्चावहासार्थमसत्कतोसि विहाश्शययासनभोजनेषु । 
पुकोऽथदाप्यच्युत !.. तत्समक्ते- तत्क्तामये खामहसप्रसेयम ? 
( अ० ११ शछो० ४१, ४२ ) | 

इसी मकार बहुतेरे प्राणी मुझको नन्द-यशोदा वा वघधुदेव- 
'देवकीका पुत्र मात्र समकते हैं और यों समझते हैं, कि मैंने 


सोक ॥ १४ ॥ आरमद्धरवदीता र 


एप... 
| देखो ! छोटे-छोटे बच्चे अपने मा-बाफके बहुत दिनोंसे उपा- 
जन किये बहुमूल्य पदाथोको तोड डालते हैं तो उससे मा-बापको 
दिसी प्रकारक्ष शोक नहीं होता वश प्रसन्नता ही होती हे । क्योंकि 
उनके घरमे उनका बच्चा उनके मन:परसादका कारण है । 
कहनेका मुख्य ताप्यं यह है, कि जो प्रसज्ञासा है वह चकर 
वर्चीरष्यके खोजानेसे भी शोचको नहीं माप्त होता । 
अब भगवान्‌ कहते हैं, कि “ न कांक्ति " अर्थात ऐसा . 
“ ब्रह्ममृतः प्रसन्नात्मा ” किसी वस्तुकी प्राप्तिकी इच्छा भी नहीं 
काता क्‍योंकि किसी वरतुकी प्राप्ति मी तो प्रसन्नता ही के लिये 
है सो प्रसन्नता जब उसके हृदयको प्रथमसे ही प्राप्त है तो तिर्येक 
किसी कार्य्येकेलिये वह किसी वस्तुकी इच्छा क्यों करेगा ! 
` शैक्का-- जब मसन्नातमा किसी प्रकारकी इच्छा ही नहीं करता 
तो फिर मुक्तिकी इच्छा क्यों करेगा ! 
समाधान--- इसी शंकाके निवारणाथ तो भगवान पहले ही 
- से * ब्रह्ममृत ? शब्दका प्रयोग करर हैं क्योंकि जो ब्रह्मभूत है 
उसे तो मुक्ति पहले हीसे प्राप्त दे जमी तो वह अस्नाता होरेहा है। 
यंदि अमूत हेनेके कारण उसे गोल मात नहीं होती तो वह अस” 
न्नात्मा ही क्यों कहाजाता ? क्योंकि प्रसन्नता कहते हैं आनन्दको 
सो आनन्द अह्का ररूप ही है ब्रह्मसुत्रने मी उसे “ आंनन्दमयो- 
इभ्यासात ” कहकर पुकारा है अर्थात्‌ वेद, वेदांग तथा विविध 
प्रकारके शास्रोंम बार-बार भानन्द्मय शब्दका प्रयोग देखनेसे वह 
बहत आनन्दमय ही कहाजाता है | फिर-जैंस मके घटको गँगा-' 
१ ४७४ F 


१७६६ `  औमङ्गगबद्धीता [ ग्रथ्या ९८ ] 


जागूवांसः समिन्धते । विष्ोर्यत्पस्मं पद्‌ ” ( अथर्ववेदीयबृह- 
उजवालोपनि० ब्रा ८ श्रु" ६ ) 
अर्थ= जिस बूहझके तेजोमय प्रकाशके सम्मुख न सृय्ये तंपता 
है, न वायु वहती है, न चन्द्रमा प्रकाश करता हैं, न तारागण 
जगमगा सकते हैं, न अग्नि जलसकती है, न मृत्यु पवेश करसकती है, 
न संसुति-दुःख पूवेश करते हैं । जो सदानन्द, परमानन्द, शान्त, 
शाश्वत, सदा संगलरबरूप बृझादि देवोंसे वन्दित, योगियोंसे व्यान करिये- 
जाने योग्य कैवल्य परमपद है जहां जाकरे योगीवृन्द नहीं लोटते हैं 
जो वेद्मंत्रोंसे कहागया है सो ही विप्णुका परमपद है जिसे. बिहान्‌ 
सदा देखत हें। कैसे देखते हैं ? तो कहेते हैं, कि जैसे खलेहए नेत्नोंसे 
` बिना किसी रोक-टोकके आकाशको विशद अर्थात निर्मल देखते हैँ 
तेसे विष्छारमप्रदकी ( विप्रासो ) बुद्धिमान ( विपन्यवः) स्तुति कर- 
` नेवाले ( जाणवबांतः ) पूमादरहित अथोके जाननेत्राले ( समिन्धते ) 
सम्प्रकपकारसे अपने हृदयम पूञ्रलित करते हैं. अर्थात्‌ देखते हैं। 


लो थोर सुनो ! “ ॐ यदेकमडितीयम्‌। आकाशबत्सवे- 
गतं सुसूच्मं निरूजन निक्कियं सम्मा चिदानन्दैकस्सं शिवं 
प्रशान्तममृतं तत्परं च बह्म ”। (शांडिल्योप० अ» २ श्रु २) 

अथे-- सो जो एक है, अद्वितीय है आफाशके समान सर्व 
ठौर व्यापक हे, निरञ्जन है, सर्वक्रियारहित है, सद्रपमात्र है, 
चैतन्य है, आनन्द है, एकरस हे, परम कल्याण्स्वरूप है, शान्त- 
' खरूप है और अमृतस्वरूप है सो ही सबसे परे है औरे ब्रह्म हे । 


श्लोक ॥ ३४३ थमङ्गेगवेद्वीतो ३७१९ 


अनिवचनीय तरवको जिहुडार कोई घाणी किसीसे कहेगा, तो उसमें 
वचनका विकार अवश्य प्रवेश करेगा । क्योंकि “ भक्ति? 
क्या है ? उसे महषि शाशिडल्य अपने सुतर्म कहते हैं, कि “सा 
पराचुरक्तिरीश्वरे ” अर्थात इश्वरे परम अनुरागका होना ही भक्ति 
है अनुराग प्रेमको कहते हैं । तहां नारदका भी वचन है, कि 
“ अनिवचनीय मेमस्वरूपम ” प्रेमका रूरूप अन्विच्नीय है 
क्योंकि * सूकास्वादनवत ” जैसे गूगा खट्टी मीठी वरतुओके 
स्वादका वर्णन नहीं करसकता ऐसे प्रेमका वणन करेना दुर्लभ है 
तिस अनिर्वचनीय प्रेमको भगवान अज्ञुनके प्रति कहना चाहते हैं इस 
लिये * लभते ? शब्दका प्रयोग किया है | 

यहां ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि जैसे कोई माणी किसी अप्राप्त वस्तु 
को जो उसे पहलेसे प्राप्त नहीं है लाभ करेता है । नहीं! ऐसा नहीं! 
ग्रेम तो वह तत्त्व हे जो प्राणीके साथ-साथ उत्पन्न हुआ है वरु इस 
प्रेमको सृष्टिका मूल कहना चाहिये । यदि प्रेम न होत्रे तो स्री पुरु- 
षका सयोग नहीं होसक्रता, यदि दम्पतिसंयोग न हुआ तो अजाकी 
उत्ति नहीं हासकती, जब प्रजाकी उसत्ति न हुईं तो सृष्टिका एक 
काय्य भी नहींचलसकता । सृष्टि अपने नदी, नद, पवत, दक्ष इत्यादि 
जड पदा्थोको लियेहुए सुनसान पडी रहेगी फिरे तो न कहीं आन 
न्दका अनुभब होगा और न किसी प्रकारेका बोध ही होगा सर्वत्र जडता 
व्यापती रहेगी इसलिये भगवान स्वयं प्रेमस्वरूप होकरे चेतन्यमात्रमे 
प्रवेश करगया है। इस कारण प्राणियोंको जिस किसी भी वस्तु-तस्तुसे 
. कुछदिन सँग होजाता है तो उससे प्रेम होही जाता है इसी कारण पुत्र, 


३७६८ *.. श्रीमह्वगबद्गीता ˆ [ अध्या १८ ] 


पुरुषोर्मे एक दूसरेको अपनी शोर खींचलेनेकी जो शक्ति है उसीका 
नाम पीति है जो सदा दो वस्तुओंमें हाती है । क्योंकि बिना दो 
वस्तुथोके न तो कोई खिंचनेवाला होगा भौर न खीचेजानेकी कोई 
चरतु होगी । पर्थात्‌ मेमतत्वका प्रकाश बिना दोके नहीं होसकता । 
क्योंकि जो अकेला है वह किसके साथ रमण वा विहार करेगा ? 
फिर ' रेमन्ते योगिनोऽरिमन्‌ ? का ग्रथ नहींलगेगा इसीलिये वहे बझ रूय 
अकेला न रहसका उसे दो होना पडा | प्रमाण श्रु०-- “ ॐ स्‌ 


NNN 


नेवरेमे तस्मादेकाकी न समते स डितीयमेच्छत । ” 
( वृहदा० बा० ४ श्रुः ३ ) 
अथे--वह अकेला रमण नहीं करसका इसलिये उसने दूसरकी 
इच्छा की क्योंकि अकेला कोई रमण नहीं करसकता । संक्षिप्त 


तायै यह है, कि जब आपही दो रूप्र होगया तो एकको दूसरेसे 
स्वाभाविक स्नेह हाना आवश्यक हे । 


देखो! जब पाणी दपेणमें अपना मुख देखता है तो उस दपण 

वाले मुखको देखकर कितना प्रसन्न होता है। दपेणमें देखकर ललाटे 

“में चन्दन करता है, भांखोंमें सुरमा भरता हे, नाकमें मोती डालता है 

केशोंको सुधारता हे इत्यादि, इत्यादि .। ' कहाँ तक कहाजावे उस 

'दुपेणबाले मुखसे इतनी प्रीति हाती है, कि व भ अलंकरणांसे 

अलैकृत हाकर फिर उसके सामने खडा होजाता है और उस अपनी 
*दुपैण वाली मूर्तिको पुनःपुन देखनेकी इच्छा करता हे) _ 

अब विचारना चाहिये, कि जब अपने बिम्बसे जो एक मिथ्या आकार 

“हे प्रीति हाजाती है तो जो यथार्थमें एक ही रूप गुणके दो हुए हैं उनमें 


उतो ॥ इध।. औमद्ठगवद्दीता ३७६१ 
अ सावित सिसि 
सुनो ! अब मैं तुमको अक्तिका भेद बताता हूं । इस भक्तिक 
११ भेद हें जो आसक्तिके नामसे पुकारेजाते हैं । 
१, साहात्स्यासक्ति-- भगत्रतकी साहिमाका अनुभव करके 
प्रेमका उमड आना जैसे नारेद और परीक्षित इल्यादिमें | 
२. रूपासक्ति--- भगवतके संपूर्ण विश्वके मोहनेवाले सुन्दर 
रूपको देखकर बूजगोपिकाओमें प्रेमका उमड आना । इसीलिये प्रेमके 
उदाहरणम महर्षि नारदने “ यथा ब्रजगोपिकानास ” सुत्रका पाठ 
गदया हूं । 


३. पूजासक्ति--- भगवानकी सेवा पूजा दवारा प्रेमका उमड 
आना जैसे महाराज एथुराजमें, जिनको भगवत यश सुननेके निमिच 
सहस कान हवाजाते थे ।'प्रमाण-- “ पुति बन्दौं एथुराज समाना । 
हरियश सुने सहसदश काना ॥ ” ( तुलसी ) इस कलि- 
युगमें रविदास और मीरांबाई इत्यादि भक्तोंका इतिहास प्रसिदध है । 
(देखो भक्तमाल ) - 

४. स्मरणासक्ति-- अगवतके नाम और गुणका स्मरण करते- 
करते प्रेमका उमड आना जैसे भक्त महलादमें । 

५. दासासक्ति-- सगवतकी सेवा करते-करेते प्रेमका उमड़ 


भाना जैसे सुभीव, अंगद, हनूमान; विदुर इत्यादिमें । 
३; सख्यासक्ति-- भगवते सखा भाव करते-करेते मेसका 


उमड 'माना जैसे अजुन, उडव, श्रीदामा और सुदामा इत्यादिम | _ 


३३७० शमद्भगवेद्रीता [ भध्या० १८] 


बिश्वदेव है, सो ही सच भूतमात्र हे फिर वह भक्तोंके आगे है, पीछे 
है, बाय है दार्ये है, नीचे है, ऊपर है और वही सब ठौर है। 

यहां तक इस शलोकमें कथन कियेहुए  य; * शब्दके जानने 
की व्याख्यान कियागया । 


उक्त पकार जो पाणी भगवानके कथन क्यिहुए “याचान" और 
६ यः ! पदको तत्त्वतः जानता हे अर्थात यहं जानता है, कि उस 
व्ही महिमा कहां तक है और वह स्वयं कोनसा स्वरूप है सो भग- 
वान. कहते हैं, कि [ ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदन- 
न्तरम ] तब मेरा भक्‍त मुझको तत्वतः जानकर तत्काल मुझमें 
घवेश करजाता है अर्थात मुझमें और उसमें कुछ अन्तर नहीं रहता 
मैं और वह एक होजाता हुँ वह मेरे साथ और में उसके साथ 
निवास करता हू । 


इसी विषयको भगवान पहले भी कहआये हैं, कि “ तस्याह 
न प्रणश्यामि स च से न प्रणश्यति ” (अ० ६ शछो० ३)भर्थात 
न वह मेरी आंखोंसे दूर रहता है और न में उसकी आंखोंसे दूर 
रहता हूं । । 

बहुतेरे विहान बा मतावलब्वी * विशते ? शब्दका आर्थ 
प्रवेश करना लगाते हैं । जैसे समुद्रमे नदियोंका जल प्रवेश करता हैं। 
पर ऐसा नहीं क्‍योंकि पहले तो यह स्थूल प्रवेश है, फिर जड" 
धत है, और नश्वर है इस प्रकारके प्रवेशसे यहां तासरय्यं नहीं है। 
यह “प्रवेश” जिसके विषय भगवान इस श्छोकमें कहरहे हैं अलौ- 


खोका १३ ॥ र शमङ्कग दता ३७६३ 
le Sl कक 
इस भक्तिका वर्णन १२ वें अध्यायमें पूशप्रकार कर आये ह 
इसलिये यहां संक्षिप्त वणन कियागया ॥ ५४ ॥ 
ऐसी भकिरिसे परिपूर्ण पाणी भगवानको क्या और कैसा जान- 
“कर किस प्रकार हाजाताहै ? सो भावान अगले ,छोकमें वर्णुन करते 
हुए कहते हे-- 
मृ ० भक्त्या मामसिजानाति यावान्यश्चास्मि तत्त्वत: ! 
ततो मां तत्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥ 
॥ ५१ ॥ 
पदच्छेद; यावान्‌ ( यतरिमाणम । यथाथज्ञानमाप्त्यन- 
न्तरम ) च (पुनः) यः ( परिपूर्णसत्यज्ञानामन्द्घनः ) अस्मि, माझ 
( अहितीयमजरमसयमशोकस वासुदेवस ) भक्त्या ( एकान्तलक्त- 
णया परया भक्त्या ) तत्वतः ( सबैसशयराहित्येन याथातथ्यस्त्ररूपतः ) 
अभिजानाति ( सात्षात्करोति ) ततः (ततश्चात ) माम ( सत्यघ- 
नमानन्द्खरूप परमेशम्‌) तत्त्वतः (यथार्थरूपेण) ज्ञात्रा ( बुदघा । 
विदित्वा। अनुभूय ) तदनन्तरम ( मङ्गत्तिप्रप्त्यनन्तरम्‌ । तज्ज्ञानान- 
न्त्म ) विशते ( मामेत्र प्रविशति । मत्वरूपे लये याति । सायुच्ये 
माप्नोति ) ॥ ५५ ॥ 
पदाथः ( यावाच ) में वासुदेव जिस परिमाणत्राला हूँ 
अर्थात जिस तत्ववाला हूं ( च ) और ( यः ) सचमुच जो कुछ 
( अस्मि ) हूं ( माम ) तिस मुझको मेरामक्त ( भक्तया ) भक्तिसे 
( तत्वतः ) ययार्चतः ( अभिजानाति ) जानलेता है ( ततः ) 
तत्पश्चात ( माम ) मुके ( तत्वतः ) ठीक-ठीक ( ज्ञात्वा ) जानः 


३७३१ श्रीमद्भगवद्गीता - [ श्रध्या० १८] 


वेदान्तवाले * विशते ? शब्दका अर्थ अझबोधमात्र बताते हैं 
अर्थात्‌ प्राणीको बूहझका बोध होजाना, बृह्ममे पवेश करना बताते हें । 
पर भक्तोंके लिये पूवेश करनेका अर्थ पेमरसमै सरोबोर ( तरबतर ) 
होजाना है । अर्थात्‌ भगवतु-पेममे इस प्रकार मग्न रहना, कि अपने 
तन-मनकी कुछ भी सुधि न रहे यहांतक्र, .कि पेमसरोवरमें डुबकियां 
मारते-मारते स्थायी पूमके पूलयकी दशा+ उत्पन्न होजावे । 

इसीको इस श्लोकमें भगवानुने “ विशते तदनन्तरम ” वाक्यसे 
संकेत कर दिखाया है । 

बहुतेरे टीकाकारोंने “तदनन्तरम्‌ ?का अथे मृत्युके पश्चात अथवा 
“ प्रारब्ध क्षय हानेके पश्चात्‌ ? किया है पर यह एकदेंशिक अर्थ 
है । यथार्थ अर्थ इसका यही हे, कि प्रेमी दशा उत्पन्न होते ही 
तंत्तण ही भगवत्सवरूपमें डूबजाता है । पूरब्धके क्षय वा शरीरके 
नाश हेनेकी आवश्यकता नहीं है इसीलिये तुलसीदासजी प्राथना करते _ 
हैं, कि “ जेहि योनि जन्मों कर्मवश तह राम-पद शनुरागऊँ ” 
इससे सिद्ध होता है, कि पूरब्ध तो नाश नहीं हुथा पर, पेमने पीछा 
नहीं छोडा । भगवत्रवरूपका स्नेह उसके साथ-साथ कल्पक्रल्पान्तर- 
तक लंगारेहा । 

देखो | काकमुशुण्ड ओर गरुड पक्तीके शरीरमे,शेष सपेके शरीरे, 
महावीर वानरके शरीरमें, जामवन्त भालूके शरीरमें विभीषण और 
प्रहलाद राचासंके शरीरमें अपना पूरब्ध मोगतेहुए भगवतें तन्मय 


-- देखो हंसहिंदोल मचकी ३ मलयकी दृशा 


शोक ॥ ३५ 0 . धौमड्गवटीता ३७६५ 


गोपिकाओंके घरसे दूध दही चुरा-चुराकर खाया है और गोपिकाओके 
मध्य रासक्रीडा की है, नन्द-यशोदाके बछडे चराये हें औरोंको कौन 
पूछे अक्मदेवने भी मेरी लीलासे मोदित होकर सुको साधारण चर- 
वाहा समझ मेरे चछडोंको चुराकर पवैतकी कुन्द्रासै रखदिया पश्चात्‌ 
उसे जब मेरी असीम महिमाका बोध हुआ तब क्षमा सांगी । इसी 
प्रकार बहुतेरे पुरुष गोणभक्ति डारा मेरी सेत्रा शुश्रूषा तो करते हैं 
पर परासक्तिस विमुख रेहकरे यह नहीं जानते, कि मेरी महिमा कहाँ 
तक है ओर में कौन हूं ? हे पार्थ ! में तुझसे पहेले बार २ कहचुका हूँ, 
किमका असीम महत्व सिमटकर मेरा रूप बनगया है । तात्पय यह है, 
कि सम्पूर्ण निराकार अक्षकी विभृतियोंका मैं एक साकारे विभूति हू 
अर्थात निराकार बहामें जितने तत्व हैं वे सब मुझ बासुदेवस्वरूपके 
- रोम-रोममें पडेहुए हैँ । यदि मेरे एक रोमका करोडो अंश कियाजावे 
ती उस एक अशमे ऐसे २ करोडो अझाणड क्षणमात्रमें बनते और 
विनशते देखेजाविंगे यदि देखमेवालाके दिव्य नेत्रोम देखनेकी 
शक्ति हावे । 

भगवानके इस महत्वके विषय श्रुति भी यों कहँती है, कि 
५ उँ यत्र न सूर्यस्तपति यत्त न वायुर्वाति यत्र न चन्द्रमा 
माति यत्रे न नक्षत्राणि भान्ति यव नाग्निर्दहति यत्र न शत्यः 
प्रविशति यत्र न दुःखानि प्रविशन्ति सदानन्दं परमानन्द शान्त 
शाश्वतं सदाशिवं बढ्यादिबदितै योगिष्येयं परं पदं यवा न 
निवतेन्ते योगिनस्तदेह वाभ्युक्तम । तदिष्णोः परमं पदर सदा 
पश्यन्ति ,सूरयः । दिवीव चच्ुरततम । तबिमासो विपन्यवो 

४७५ 


१७७४ शोमफूमबद्वीती | [ भध्य> १६ 


विषय कहते हैं, कि [ समैकर्माण्यपि सदा कुर्वाणो मद्य- 
णा्रयः ] मेरी शरण आयाहुआ पुरुष मेरे आश्रय सदा नित्य 
नैमित्तिकादि कमौको करेताहुथ भी अर्थात अहेकारे और कामना- 
से रहित अपने वर्शाश्रमका धर्म पालन करताहुंआ ऑरे उसके फलों 
बो मुझमें अपण करताहुमं £ मत्परसादादवाप्नोति शाश्वत 
पदमव्ययस्‌ ] मेरी कूपासे निस वत्ञमांन अव्यय पदको प्राप्त 
करता है अर्थात सब कुछ करताहुआ भी मेरा बना रहता है । 
अगवानके कहनेके! मुख्य ताल यह है, कि जैसे पनिहारी 
कूपसे जलका घट निक्राल मरतकपर रख दायें-बायें अपनी सखी सहे- 
लियोंसे इसती बतराती चलीजाती है पर उसका मन अपने शीशः भौरे 
घटकी पेंदीके योगके समीप निवास करला है बदि तनक भी हठजावे 
तो घट कट मस्तकसे नीचे गिरजावे । इसी प्रकार भगवन्चरणारविन्द रूप 
शीतलः जलसे भरेहुए घटकी पेंदीके साथ जो अपना हृदयरूष मस्तक 
का मथ्य भाग मिलायेहुए्‌ सारे संसति-व्यवहारोंका सम्पादन कर्ता 
चलाज़ाता है वही सदा वर्तमान स्हनेवाले अव्ययपद्को प्राप्त हेला है। 
सनकी एकाग्रता आणायामादि अष्टांग योग. द्वारा इतनी नहीं 
_हो।ती; जितनी अक्तियोग हाय हाती है क्योंकि योगीके हृदयम जोः 
त्याग हुआ है वंह सहतिपदाथोको अनित्य. जानकरे हुआ है. सेभव 
है, कि “ आवृते झानमेतेन ज्ञानिनो नित्यवैरिणा । कामरूपेण 
कौन्तेय दुष्पूरेणानलेन च. ? ( अ० ३ श्लोक ३९) 
भगवानके'ईस वचनानुसार ज्ञान कमी-कमी कामरूप अझ्निमें पडजावे: 
तौ; फिर इस ज्ञानके भस्म झेजानेका भी. डरे हे. इसलिये ज्ञानद्वारा: 


श्लोक ॥ ५५ ॥ मोमझलवहोतो ६७६७ 


“ यहां तक टो इस स्छोकये कथन कियेहुए “ याबान्‌ ? पदके 
तत्वतः जाननेका व्याख्यान कियागया अब “यः? पदके तत्वतः जानने 
के विषय सुनो ! 
भगवानके केहनेका मुख्य तात्सये यह है, कि यद्यपि उनका 
यथार्थे स्वरूप तत्वतः निराकार और साकार दोनोंसे विलक्षण है 
थर्थातु अव्यक्त है पर सृष्टि और सहारकी अपेक्षा वेद उनके दो 
रूपोंक वरशन करता है । प्रमाण श्ु०- “ द्वावेव बलह्मणो रूपे 
यन्मूर्तै चामृतेन्चेति ” अर्थात्‌ बके दो रूप हैं साकार और निरा- 
कार | जब उसे सृष्टि और संहारकी इच्छा होती हे तो अपनी इन 
दोनों मूसियोंको कामम लाता है तहां निराकार तो थात्मास्प होकर 
` केलजाता है जो न देखाजाता हे और न रपश कियाजाकता हे और 
साकार बिराट्रूप होकर विस्तारको प्राप्त होजाता है जिसे हम देखते 
हैं और स्पश करते हैं । इसी साकार विभूतिसँ उसका वासुदेबरूप 
प्रकट होता है ।. यर्थात यों कहो, किसंपूर्ण बिराट सिमटकर वासुदेव 
ओर बासुदेव फैसकर विराट बनजाता है जैसा, कि भगवान्‌ अपनी 
अधान विभूतियोंक्रों वियूतियोम नास दशर्वे भ्रध्यायमें दिखला राये 
हैं। इसी कारण विराट्को वासुदेवसे और वासुदेवको विराठ्से गाढी 
प्रीति लगजाती है । क्योंकि जब एक नाम, एक गाम, एक रूप, एक 
चयस, एक गुण और एक जातिवाले दो पुशषोमे प्रीति लगजाना स्वाभा- 
विक हे तब जिन दो रूपमे सबैगुण एकसमान होरहे हैं उनमें प्रीति कयो 
नहीं लगेगी ! इसी कारण श्रृतिने इनको “दवा सुपर्णा सडुजा सखाया” 
कहा है। सो मीति क्या हे! तो कहना पडेगा, कि दो समान गुणके 


३७७ औमद्भमंवंद्गीता ˆ , अध्या» १८} 


क्योंकि भक्ति स्वयं साधनशून्या है । इसलिये महात्माओंकी कृपा 
भषगवत्कृपाके साथ मिलकेरे बिना किसी साधनके भक्ति मदान कर- 
सकती हे । प्रमाण-- “ सुख्यतरतु महत्कपये व मगवक्कपालेशाद्वा ” 
( नारदसूत्र ) इसलिये ज्ञानी अज्ञानी दोनोंको भावहूक्ति लब्ध 
हासकती हे । हे 


इसी कारण भगवांन कहते हैं, कि मेरी शरेण आयाहुआ प्राणी 
कर्माका सम्पादन करताहुआ भी शाश्वत अव्ययपदको प्राप्त हाजातां 
है । अर्थात ज्ञानयोगह्वारा जो अव्ययपदकी प्राप्ति है वह शाश्वत 
नहीं है पर भक्तिद्ठारा जो अव्ययपद॒की प्राप्ति है उसे शाश्वत कहस- 
कते हैं | तात्पथ्ये यह है, कि जो पद संदाकेलिये. हो और घटे-बढे 
नहीं एंकरस रहे उसीको शाश्वत अव्ययपद कहते हैं । सो भक्तों ही 
- को प्राप्त होता है अन्यको नहीं । 


शका--- पहले तो भगवान्‌ कहेथाये हैं, कि “ तेषां ज्ञानी 
निलयुक्त एकभकितिविशिंष्यते । प्रियो हि ज्ञानिनो5त्येथमहँ 
स॑ च ममं प्रियः ” ( अ० ७ छो १७ ) अर्थात आत्त अर्थाथी, 
जिज्ञासु और ज्ञानी चारें प्रकारके जों मेरै भक्त हैं उनमें ज्ञानी 
विंशेष हैं इसलिये ज्ञानी मुंकको बहुत प्रियं है औरे मैं. उसे बहुत 
प्रिय हूँ ।परन्तु यहाँ तो तुभ कहते हा, कि ज्ञान कामरूप दुष्पूर अग्निसे 
धिराहुआ है इसलिये ज्ञानदढारा शाश्वत अव्ययपदेका प्राप्तहाना दुलभ 
है भगवानके वचनोंमें ऐसा विरोध क्यो 


३७७८ शमद्धगकहीता [ अध्याय १६] 


अन्न अमवाम इस बिषयको अखुनके प्रति विशेषरूपसे कहतेंहैं--- 


म्‌०-- चेतसा सबेकर्माशि मयि सन्न्यस्य मत्पर:। 
बुद्धियोगढुपाश्चित्य मच्चित्तः सतते भव ॥ १७ ` 
'पदच्छेद:--- [ हे अर्जुन ! ] चेतसा ( विवेकबुडर्‍या । , 
अन्तःकरशविवेकेन ) सर्वकर्माणि ( दृष्टांदष्टफलभापतिकारणानि। 
लौकिकानि वैदिकानि च सर्वाण्याचरणानि ) मयि ( परमेश्वरे ) 
सन्न्यस्य ( समप्य । मदर्षगबुरुष्या संकल्प्य ) मत्यर:, (अहमेव परा 
गतिथेस्य सः ) बुद्धियोगन ( क्भफलसिङयसिडिसमत्वात्मके योगम्‌। 
वासु देवः सर्वमिति निशचयात्मकं योगम्‌) उपाश्रित्य (समवलम्व्य । 
आश्रित्य ) सततम्‌ ( सर्वदा । निरन्तरम्‌ ) मच्चित्तः ( मयि 
वासुदेवे चित्तम यस्व सः [ मन्मनाः) भव ॥ ५७॥ 
पदार्थः-- [ हे अर्जुन ! | तू ( चेतला ) चित्तसे 
( सबैकर्माणि) सभी कमोको (मयि ) युक परमेश्वरम ( सन्न्यस्य ) 
अरण कर ( मत्परः ) मुझमें षरायण होकर ( बुद्धियोगम्‌ ) कर्म 
फलकी सिद्धि असिडिमे समत्वरूप बुद्धियोगका ( उपाश्चित्य ) आश्रय 
करे ( सततम ) सवेदा (मच्चित्तः) मेरेमे ही आसक्तचित्त (भव) 
हाजा ॥ ५७ ॥ 


सावार्थः—- चन्द्रवंशावतंस भक्तजनमानस हंस भगवान श्रीकर 
ष्णचन्द्र अर्जुनके प्रति नैष्कम्थसिङ्कि तात्पर्ये लौकिक वेदिक कमौके 
विषय उपदेश करतेहुए यों कहते हैं, कि [ चेतसा सबरक्माणि 
मयि सन्नस्य मत्परः ] अपने निमल चित्तसे सव लौकिक, वैदिक 


शोग्द्शशक ` श्रीमङ्झाउदीता ३७७१ 


न RBI त त त त क RI 
किक है सुम है और चैतन्य हे । जैसे चित्त ( दिल ) का चित्तमे 

प्रवेश करना अर्थात्‌ जिसे दिका दिलसे मिलजाना, नेत्रका नेवसे 

सिलजाना अथवा नजरका नजरेसे लडजाना कहते हैं। इसी प॒कारके 

पूवेशसे तात्पये है, कि जिसका पवेश यथार्थमें देखा नहीं जाता पर 

हता तो भ्रवश्य ही हे । अर्थात चैतन्यका पवेश चैतन्ये साथ 

होता है । चितन्‍्य अपने खरूपको तथा अपने सखाके स्वरूपको भूल 

नहीं सकता } इसीलिये पूवेश करनेके पश्चात भी पूर्वे कथन कीहुई 

एकादश आसक्रितयों में किसी न किसी आसक्तिका स्मरण रहता ही हैं 

अर्थात्‌ प्रवेश होजानेके पश्चात्‌ सी “ हवेत” का भाव नहीं बिमडता 

जो सदा बना ही रहता है ! कतक बनारहता है! जबतक बह परः 

बझ जगदीश्वर अपने साकार विभवको स्वीकार कर विराट्‌ होकर ` 
सुशोभित रहता हे और अपने भक्तोंपर अपनी दया रखता हे । 

सैभव हे, कि पूलय होते समय उस दैत-मावका अभाव होर एक 
शहत निर्विकार निरवयत्र सञ्चिदानम्दमात्र ही रहावे तो रहजाबे 

पर सृष्टिकी स्थिति तक तो अहेत हो ही नहीं सकता । 


कहनेका सुख्य ताय यह है, कि सिश्रीमें मिश्री. बनकर तडूप 

हा मिठास बनजाइये अथवा द्वैतबुडिस अपनेको बिलग रखतेहुए मिश्री 

को खाते रहिये । यह भक्ति उसको पाप्त हाती हे जिस पहले मुक्ति 

लाम होचुकी है अर्थात्‌ सब इन्होंसे छूट निर्डन्ह, निर्विकार, निप 

आरे निस्संग हो अपने एण-प्यि पर्रम जगदीश्वर आनन्दकन्द 
कृप्ण्चन्द्रके सँग समरूप हैमया है # 


8७८० ; शरीमङ्गावद्गौत - [ अर्या १६ 


मु०-- मच्चितः सवेदुर्गाणिं मत्प्रसावात्तरिष्यैति । 
अथ चेत्वमइङ्कारान्न श्रोष्यसि विनक्ष्यसि ॥ 


यवहङ्कारमाश्रित्य न योस्य इति मन्यसे ।. 
मिथ्येवं व्यवसायेस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोच्यति ॥ 


स्वभावजेन कोन्तेय निबद्धः स्वेन कर्मशा । 
क्तु नेच्छसि यन्मोहात करिष्यस्यवशोऽपि तत 
॥ १८, ५8, ६० ॥ ` 
पदच्छेद्‌:-- मच्चित्तः ( मन्मानसः सन त्रम्‌ ) मत्मसा 
दातु ( ममानुग्रहात ) सर्वदुर्गाणि ( संसारदु;खसाधनात काम 
ऋ्रोधादीन ) तरिष्यसि ( अतिकमिष्यसि ) अथ, चेत्‌ (यदि पुनः) 
रवम्‌ ( अज्ञः ) अहंकारात्‌ ( अहे नरावतारो न करिष्यामि इत्यहंका- 
रात्‌ ) न, श्रोष्यसि ( महचन नाकर्णयिष्यसि ) विनेद्यसि ( तदा 
विनाशं यास्यसि ) अहंकारम ( धामिकोइहे तस्मान्नेद क्ररकम यु 
विधास्यामीति मिथ्याभिमानम्‌ ) आश्रित्य ( अवलंम्ब्य ) यत, 
€ नेव ) योत्स्ये ( स्वशुरुभिः मातृभिर्वा सह न युडं करिष्ये ) इतिं 
( इदम्‌) मन्यसे ( विचारयसि ) ते (तबाजुनस्य ) व्यवसायः ( युद्ध". 
ह्यागनिश्चयः ) मिथ्या ( निष्फलः ) एव [तहि ] त्वाम्‌ ( युद्पराङ्‌" 
झुखमजुनम ) प्रकृतिः ( क्षत्रियजात्यारम्मिका रजोशुणात्मिका प्रकृति 
शत्रियस्वमावः ) नियोक्ष्यति ( युडे प्रवतेयिब्यति । प्रेरयिष्यति । 
प्रवृत्त करिष्यति ) कौन्तेय! ( हे कुन्तिपुत्राजुन ! ) स्वेन, स्व॒भावजेन 
( स्रामाविकेन .) कमणा ( युडादि कमणा ) निबद्धः ( वशीकृतः! 


श्ली> ॥ ५६ || श्रीमद्वगवदीगी : १०७३ 
हहे हैं इनमें बहुतेरे ऐसे हैं, कि जिनका कल्पन्त भी नाश नहीं 
हता इसलिये परामक्तिहारा भगवतर्म प्रवेश करजानेकेलिये प्रारब्ध वा 
शरीरका नाश हाना आवश्यक नहीं हे । कहीं रहे कुछ भी करते, रहो 
पर भगवतें प्रवेश किये रहो अर्थात तन्मय हवेरह ॥ ५५ ॥ 
` उक्त विपयको भगवान अगले शोके चढ करते हैं-- 
मू०--- सवैकमीशयपि सदा कुर्वाणो मद्मपाश्चयेः । 
मत्प्रसादादवाप्नोति शाश्वत पदसव्ययम्‌ ८६ 


पदच्छ्रेदः- सवेकर्माणि ( शाखविहितानि निझनैमित्तिकानि 
कर्माणि) सदा ( सवैदा । निरन्तरम) कुंवाण! ( समाचरन ) अपि, 
सद्वघपाश्चयः ( अहं भगवान सत्रीन्तयीमी वासुदेव एव शरेणे वा 
झाश्रयो यस्य सः ) सत्मसादात ( मदनुग्रहात ) शाश्वतघ ( सना" 
तनस । नियम ) अव्ययम्‌ ( विनाशरहितम ) पद ( स्थानमू ) 
अवाप्नोति ( प्राप्नोति । लगते ) ॥५६ ॥ 
पदारथ; -- ( सर्वकर्माणि ) सबेप्रकारके कमौको ( सदा ) 
सदा ( कुर्वाणः ) करवाहुआ ( अपि) भी ( मदपाश्रयः ) 
मेरी शरण आयाहुआ पुष (सत्रसादात्‌) मेरे अनुग्रहसे ( शश्च 
तम्‌ ) अनादि ( अव्ययम ) थोर निल ( पदम ) परमपदे 
( अवाप्नोति ) प्राप्त करता है॥ ५६ ॥ | 
| पावार्थः- थसिलब्रह्मारुडाधीश्वर प्रेस-पावन-पयोधि* 


भन्दुर श्रीरधावरे भगवान श्रीकृष्णच कमे करतेहुए भके 
89% 


३७८२ शरीमद्धगवद्वीता [ प्रध्याय १८६ ] 


सम्पादन करने न करेनेका लाभ वा हानि दिखल्लातेहुए कहते हैं, कि 
[ मच्चित्त; सवेदुर्गाणि मत्प्रसावात्तरिष्यसि ] जब तू मचित्त 
होजावेगा अर्थात्‌ मेरे में ्हनिरा अपना चित्त लगायेहुए सत्र कार्यों 
का सम्पादन करता रहेगा तो सबप्रकारके संसतिक्‍लेशोंको शीघ्र 
पार करजावेगा । यद्यपि यह भवसागर महादुस्तर भर अपार हेनेके 
कारेण नाना प्रकारकी क्लेशरूप तरंगोंसे लहरे लेरहा है जिसमें मत्कुण 
के समान इस जीवका कहीं पता नहीं लगता और जहां शुप्क अलाबु 
( सूखी तुग्बीक समान ) वृश्ललोकसे पाताल पथेन्तके जीव उच डूम 
कररेहे हैं ऐसे भयेकर भत्रसागरको * मच्चित्त ? हानेके कारण तू मेरी - 
छूणसे ऐसे तरजविगा जैसे गोपदजज्ञके लांषजानेमें किंचित मात्र भी 
क्लेश नहों होता । इसके प्रतिकूल [ अथ चेस्वमहङ्कारान्न 
श्रोष्यसि बिनङ्खयसि ] यदि अहेकाखश मेरी चत नहीं सुनेगा 
तो नाशक्षो प्राप्त होगा अर्थात इस सत्रसागरसँ डूब २ कर क्लेशा पावेगा 
और कल्पकल्पान्तमें भी इतकी कठिनाइयोंक्रो नहीं पारे करसकेगा 
फिर तो परमार्थक्ससे गिरजावेगा और कहीं भी तेरा ठिकाना 

हीं लगेगा | अपने जातिधर्मको खोकर इस लोकक भी विगाडेगा- 
और मेरी बातके न. माननेसे परलोकको भी नष्ट करडालेगा | - 
इस भवसागरके रहनेवाले आध्यात्मिक ्राविभौतिक थर 
आधिदेविक तापरूप मतस्य, कच्छप और सगर तुझे नाँच खिसोट 
कर खाजावेंगे, मळूति. रूप. सुरक्षा हनूमानके सद्दश तुझे, सध्य मागेमे 
निगलजानेके लिये सुख फैलाबेगी। तहां जैसे श्रीकौशलकिशोर दश". 
रथनन्दूनकी, थाजाके आश्रय कपीश हनूमान सुरसाकी,परवाह न करके 


सेक १६ ॥ मौ ३०१ 


संसति-बन्धोंकों भस्म कृरडाला है वही शाश्वत अब्यय पदके प्राप्त 
करता है क्योंकि'उसका कमे करना नहीं करनेके समान है | जे 
अजकी गोपिका जब मरतकपर दधि लेकर बेचने जाती थीं तो ' लो 
दधि ! के स्थानपर ' लो कन्हैया ? यह वाक्य उनके पुसते सहसा 
उच्चारेण दे ही जाता था अर्थात्‌ मगव,नके मथुरा पमारजानेपर मी ये. 
गोपिका दधि बेचनेका कसे सम्पादन करती तो थीं परै मगवहिएहमें 
इनका दधि वेचना ऐसा सोप होजाता था, कि दधिका कहीं नाम 
मात्र भी इनके ध्यानमें नहीं रहता था। कान्हा ही कान्हा होजाता 
था | क्योंकि त्रिहसे हन्ह भरम होकर अनुरागकी वृद्धि उपन्न होती 
है जिसका नाम भक्ति है महषि शांडिल्य मी अपने सुत्रं यों कहते 
हैं, छि “देघप्रतिपक्तमाबाद्रसशब्दाज्च रागः” ( शांडिल्यसू० ६ ) 

अर्थ-- द्वेषे प्रतिकूल अर्थात वे रहित और (सन शब्द 
के अनुकूल अथात परमके सोके उस्न्न करनेगें उपयोगी हेनेके कारण 
इस भक्तिका नाम अनुराग है | 

यद्यपि ज्ञानयोग भी नीची बरसे देखने योग्य नहीं है क्योंकि 


ज्ञानी मी इश्वरको प्राप्त करसकता है पर यह आवश्यक नहीं हे, कि 
मिती प्राप्ति कसे नित लौटकर जानका भगत हिया 


8७६४ शरीमद्गगवद्गीता [ धध्याय १४ ] 
करिष्यस्थवशोऽपि तत्‌ ] अज्ञानता वश जिस अपने जातिधर्म 
को तू प्रतिपालन वहीं करना चाहता उसे तू अवश्य पैरेवश होकर 
अर्थात्‌ अपने प्रक्कतिजन्य स्वमावके वश होकर करेगा । 

शैका-+- संबके हेंद्यकी गति जाननेवाले भगवानको क्या शात 
नहीं था, कि सारी गीता उपदेश करनेपर भी अर्जुन युद्ध करेगा 
चा ने करेगा ? फिरे ऐसा कहना, कि “ श्रथ चेत््वमहकराज्ञ' 
श्रोष्यसि विनङुचसि ” अहेकाखश यदि तृ मेरी बात नहीं: सुनेगा 
तो नष्ट हाजावेगा | इससे सिड होता है, कि भगवानने रुष्ट 
होकरें जुनको शाप देदियों | ऐसा क्यों ! 

संमाधानं--- भगवान्‌ भली भांति जानते हैं, कि मेरी माहे” 
शंवंरीमाया ऐसी प्रवल औरे हुजया है, कि बडे-बंडे देवोंको मोहित 
केरंडालंती हे और बडें-बडे बुड्धिमानोंकें हंदयमें समयकी प्रेरणासे 
मेरी मायाके तीनों गुंण न्यून औरे अधिक होतेरहते हैं जैसा, कि मैं पहले 
अर्जुनको संमंकाथाया हूँ, कि “ रजस्तमश्चाभिभूय सत्व अवति 

` भारत । रंजः सत्व तमश्चेव तंमः सत्व रजस्तथा ? (श्च° १४ 

श्लोक १५ 
श्रथ हैं भरतंवंशके भूषण अंजुन | कभी-कभी यह जो सत्वः 
गुणं है वहं रेजे और तमंकों निवेल करेकें प्रांणीके शरीरम वृद्धिको 
आप्तं होति है इसी प्रकार रजोगुण भी सतं और तमको जीतकर 
बृदि पातां है फिर तमोगुण भी संतत्व भौर रजको जीतकर बृद्धि पाता. 
है अर्थात्‌ किसी विशेष कारशुसँ इन तीनौंमें जिस गुंणंकी वृद्धि 
हती दे तो अन्य गुणोंको दाबलेता है. शरे अपना बल दिखलाता है! 


शहोन॥ ५६ ॥ शौगद्धगवद्वीता व 
ललपग, 
समाधान--- अरे प्रतिवादी ! धूल पडे तेरी भूल्षपर थोडा 
बिचार तो सही, कि तीसरे अध्यायमें जो भगवासने ज्ञानको 
* कामरूप अन्निसे घिरा बताया उसके साथ भक्तिका संग नहीं है 
निरा ज्ञान ही ज्ञान है और अ०७के १३ वें शोक जो ज्ञानीको 
अपना प्रिय बताया उसके साथ भक्तिका मेल है अर्थात केवल 
ज्ञानी नहीं वरु ज्ञानीभक्त मुझको प्रिय है। यदि मक्तिके साथ ज्ञानं 
मिला हो अर्थात्‌ भक्त यदि ज्ञानी होवे तो खर्णमें सुगंधके समान 
शोभा उत्पन्न होवेगी । शका सत केर ! | | 


यहाँ जो भगवानने ' कुर्वाणः शब्दका पूयोग किया है इसका 
अथ ऐसा नहीं समकना चाहिये, कि जैसे साधारण पाणी अपने 
अन्तःकरणकी शुद्धि-निमित्त कमौका सम्पादन करता है । क्योंकि 
सगवत्‌-शरण थाये हुए पुरुषोंको अन्तःकरणकी शुडिकी आवश्यकता 
` नहीं है उनका 'यन्तःकरण तो सगवतके अन्तःकरणके साथ मिल्ला“ 
हुआ है फिर जो वस्तु परम शुड, निमेल और उन्जल है बर्ह 
कमैरूप साबुनको रगडेके क्या करेगा ? इसलिये “ कुर्वाणः ” कहर 
नेसे भगवानका मुख्य तात्पर्य यही है, कि मेरे भक्तोंके सासनें 
जो कम थआाजाते हैं उन्हें उदासीनतापूवेक- सस्पादनमात्र कर 
दिया करते हैं परन्तु उनसे किसी पूकारकी हानि-लामको प्रयोजन नहीं 
रखते । जैसे अञ्जनका युद्ध करना, गोपिकाओंका दधि वेचना; कवी" 
रको कपडा चुनना और रबिदासका जूता सीना उदासीनतापूर्वक सम्पा* 
दनमात्र है ऐसे ही कमोसे यहां भगवानका तालये है ॥ ४६ ॥ 


डुल्दै भ्रीमद्धगवद्रीता [भष्य० ९८ ) 


माराजाता है उसे खगे नहीं लाभ होता वरु “ युद्धे चाप्यऽपलाय- 
नम ” जो उसका अपना जातीयघर्म है तिते छोडदेनेसे नरेकका 
भागी होता है इसीलिये भगवान्‌ अजुनके हृदयमें इस बातको दृढ 
करारहे हैं, कि यदि तू भागेगा तो नष्ट होजावेगा अतएव यहाँ 
५ विनक्ष्यसि ” शब्द दुढताके तातयस है शाप नहीं है । शेका 
मत करो ! 


यदि यह कहो, कि भगवानने तो यहां “अहँकाराज्न ओष्यसि” 
कहा है जिसका शर्थ यों करे आये हैं, कि यदि अपनेको नरावतार 
होनेके अहँकारसे मेरी बात नहीं सुनेगा और भागेगा तो नष्ट हाजावेगा। 
इससे शैकाका समाधान नहीं होता ? तो हे प्रतित्रादी ! तू स्मरण रेख, कि 
अहंकारे शब्दके अन्तर्गत सवेप्रझारके भर्थोका समावेश है क्योंकि नरके 
अवतारे होनेका अहंकार, अपने शरीरका अहंकार, तिस शरीरको 
जीवित रखनेका अहकार ओर फिर तिस शरीरमे अभिनिवेश होनेके 
कारण मोह, भय इत्यादिका अहंकार इन सब अहंकारोंसे युड छोडना 
संभव है इसलिये भगवानने “ अहंकारात ” शब्दका प्रयोग 
किया है । 


दुसरी बात यह है, कि जो कार्य प्राणी अपने सनसे नहीँ करना 
'चाहता उत्त प्रकृति अवश्य कराती है फिर तो उस झखमारकर करना 
ही पडता है । इसलिये मगत्रानकां यहाँ तापथ यह है, कि हे अर्जुन ! 
तू कितना भी ना-ना करेगा पर प्रकृति अवश्य हां! हां ! करावेगी और 
तिस प्रकृतिका खामी भी उसेक साथ हो जाया करेगा ॥ ५८.६५५६ ९॥ 


श्शोऽ ॥ ४१ ॥ चमजहीता १०३५ 


कमौको मेरेमे अपेण करके मेरा परायण ऐजा झा ऐ शन ! 
जितने कर्म तेरे शरीरसे, बचनसे शोर मनसे उत ऐप चाहे पै 
लौकिक हों वा वैदिक हों मेरेमें सम्पण करके स्थीत उना पले 
मुकमे परित्याग करेके ससरायण्‌ हो. शपना सारा सततः शश 
ही को जानकर और सारा पुरुषाथ मुभहीको मानकर घएपिश धुर 
हीको उपर, नीचे, दामे, वाये यागे, पीछे देखताएखा [ बुद्धियो- 
गमुपाश्रित्य मच्चित्तः सततं भव ] घुर्शिगश क्षाः 
लम्बन करके सदा मञ्चित्त होजा गर्थातू मेरेहीमे झफो जितकी सारी 
वृत्तियोंको बांघ डाल थोरे मुझसे अतिरिक्त अन्य किसीषी भी अपमा, 
मत जान |. 

इसी विषयको भगवान पहले भी इस गीतागें शिक्ष २ ठौपप 
कथन कारथाये हैं जैसे “मयि सर्वाणि कर्माणि'' ( ०२११०५०). 
४ झन्सना भव मद्भक्तो ” ( अ० ६ शलो० १४) " शस्यिता 
महतमाणा: ” ( ग्र० १० श्लो ६ ) “ मफर्भकसणरी, 
मद्भक्तः ” ( अ° ११ इलो० ५५ ) “ मयि णातऱ्यगोगेत. "' 
(अर १३ वो १०) 

` अक्तोके. कल्याणुनिमित्त उनके सरणा करामेगेकैणिये भ पुणः 

इस, विपयका उपसँदरमान्र. करदिया है ॥ ४७ ॥ 

अब भगवान अश्ुके प्रति अगले पीप सहो भः गा] 
हैं, कि मेरे बचनके मानने. न माकोशे णि, तभा. लॉग 
हानि हागी ? सोः सुन |, 


१७८८ श्रीमद्धगवंदीता ` { अध्या» १८] 


यहाँ ' हुद्देश ? कहनेका तात्पर्य यह है, कि जैसे कोई परिधि 
( 0०:०० ) होती है तो हृदेश उसका केन्द्र ( 000४० ) कहलाता 
है । अर्थात जैसे परिधिका हत्थान केन्द्र है जो परिधिके 
बीचोंबीच स्थिर रहता हे इसी प्रकार शरीररूपी परिधिका केन्द्र 
हृदयस्थान है अथवा बझरन्त्र है। यदि कहो, कि एक ही 
शरीररूप परिधिकेलिये हृदयस्थान जो अष्टदल कमलकी कशिका और 
नहमरन्त्र जो सहसूदलकमलकी कणिका है तहां दो केन्द्र क्यों 
मानते हो ? तो जानना चाहिये, कि इस शारीरके दो समभाग करके 
दक्षिण और वाम पार्श्वके नामसे दो परिधि बनायी हैं इसलिये दो 
केन्द्रकी आवश्यकता है पर वे दोनों केन्द्र एक दूसरेके सम्मुख एक 
सीममे ऐसे पडेहुए हैं जैसे गाडीकी दोनों ओरके' पहियोंके केन्द्र अर्थात्‌ 
धुरी । इनही दोनोंके एक सीधमें होनेसे शारीररूप गाडी प्राश्रूप 
वृषम दारा अपनी आयुका बोझ लियेहुए चलरही है । जिसका 
चलानेत्राला पूर्वोक्त केन्द्रस्थित इश्वर है अर्थात्‌ उसने जिस समय यह 
माँचभौतिक शरीरे रचा तो यह ज्योंका त्यों जडवत्‌ पडा था जब उस ईश्वन 
इने देखा, कि बिना मेरी सहायताके यह कुछ नहीं करसकेगा तो 
सस्तकका बीच स्थान जो ब्रह्मरन्त्र उसे फाडकर भीतर घुसगया । पमाण 
श्ष०< “ क» अरडस्थानि तानि तेन विना रपन्दिठु चेश्ति वा न 
शेः । तानि चेतनीकर्तु सोऽकामयत ब्ह्मास्डबरह्मस्थाणि समः 
स्तय्यष्टिमस्तकान्विदार्यं तदेवाचुग्राविशत्‌' ¦ तदा जडान्यपि 
हालि चेउनवत्स्वकर्माण्‌ चक्रिरे” ( फैंल्लोपनि० श्रुः $ में 
देखी ) 


रतीक ॥ ५६,५६,६० ॥ औमदगवद्वीता १९४३ 
परवशीकृतः ) मोहांत ( युद्धायुदवतन्त्री१हमित्यविवेकाशानात 3 
यत्‌ ( युड्म्‌ ) कतुम्‌ ( विधातुष ) न ( नेव) इच्छुसि ( अमिर 
लषसि) तव (युडम ) वशः ( प्रकृतिपरवश; । चुत्रियसमात्रपराधीः 
नीकृत; ) अपि, करिष्यसि ( विधास्यसि ) | ४८+ ५१, ६० | 
पदाथेः--- (मच्चित्तः ) मुझमें निश्चल-चित्त है तू ( सत्मसाः 
द्रात) मेरे थनुम्रहसे ( सवेदुर्गाशि ) सम्पूर्ण संसति क्लेशोसे ( तरिः 
ष्यसि ) पार होजावेगा (अथ चेत ) और यदि ( छम ) तू ( भई ` 
कारात ) अहंकारसे [मेरा वचन ] (न) महाँ ( श्रोष्यसि) ) सुनैगा तो. 
( बिर्नद्र्यसि ) नाश होजात्रिगा अर्थात परमाथतखसे गिरजावैगा ` 
( अहंकारम्‌ ) अहँकारके ( आश्रित्य ) वश हाकरे (यतृ)ज्ो 
(न) नहीं ( योत्स्ये ) युद्ध करूंगा ( इति ) ऐसा ( मन्यसे ) 
तू समकता है तो ( ते ) यह तेरा ( व्यवसाय; ) संकल्प ( सिथ्या) 
मिथ्या ( एव ) ही है (त्वाम्‌ ) क्योंकि तुमे ( प्रकृति; ) तैसं तति” 
यखभाव ही (नियोक्ष्यति ) युडमें प्रतरत्त करदेगा ( कोन्तेय | ) 
है अर्जुन | ( यत्‌ ) जित युडकर्को तू ( मोहात ) मोहले (न ) 
नहीं ( कलुम ) करनेकी ( इच्छसि ) इच्छा करता है (तत्‌) 
उप्तकों ( अपि ) भी ( स्वेन ) अपने ( स्वमावजेन ) स्वाभाविक 
क्षत्रियजातिके ( कशा )कमेते ( निवद्ध:) वड और ( अशः ) . 
हिसके वश होकर ( करिप्यलि ) कोगा ॥ ९५, ५६, ६१ ॥ 
' भायार्थः-¬ अरीषगुणकैन्द् अजेन्य भगत्राव श्रीकृष्शचस्द 


जनके प्रति अपनी बात मानने न माचनेका अर्थात्‌ युद्ध 
| 89७99 


३६६२ श्रीमद्भगवद्गीता [ श्रव्या» १८] 


शक. लोकसे दूसरे लोकको उपर जाते और नीचे गिरतेहुए चक्कर 
खारहे हैं । कभी. बह्मलोकस पाताललोक और कमी पाताललोकसे 
बर्मलोक । कमी ब्रह्मासे. कीट और कभी कीरसे वह्या | कमी आह्यणसे , 
कहाई आर कभीकसाईसे ब्राह्मण । कमी स्रीसे पुरुष और कभी पुरुषे 
खी। कमी शशक्रसे एयाल और कमी श्यालसे शशक । कभी चातके 
खकोर और कभी चकोरसे चातक! कसी मेंढकसे सयूर और मयूरसे मेंढक. 
बनते चलेजाते हैं और अपने-अपने प्ररब्यके चक्करमें दुख-ु:ख भोगले 
रहते हैं । किसीका अपना वश कुळ भी नहीं है जीवमात्त ईश्वराश्रीन 
है । वह ईश्व ही संभोकी कूपघट्कायन्त अथवा कुलालचफक्रे. 
समान्‌ अमा रहा हे । 0 


प्रमाए थु०-” “ॐ जाग्रस्वप्नसुषुपिमू च्छाोमरणाधमैयुक्तो 
घटीयन्त्रवदुद्धिग्नो जातो खत इव कलाल चक्रन्यायेन परिभम- 
तीति ” ( पैगलोप० अ० ५ में देखो ) 

अर्थ जाग्रत, स्वप्न, सुपुति) मूर्च्छा और मरणके धस्मैसे युक्त 
घटी-यन्तके समान यह जीव उपर नीचे होत. हुआ मिद्टीके समान 
कुलाल'चक्रन्यायस भिन्न २ रूप बनता हुंथा घूमता है । 

इतनाः कहनेसे भगवानका अभिप्राय यही हैं, कि जुन 
अहँकारादि सवेप्कास्की थज्ञानताकों परित्याग. कर आनेको कर्ता, न 
मोन ईश्वरको सर्बोका नियामक जानकर युद्ध करेना न. छोडेगा । 

शक्का-- पहले तो भगवान अ० ४ छो० ५५ में कह याये 
हैः कि“ स. कनत त कर्माणि लोकस्य सृजवि प्रसुः। ने कर्म 


हो ॥ १८,१३.६० ॥ भीता ३७८३ 


एक लांगमें समुद्रको पारं कर गये इसी प्रकार तू भी इस मवसरो पर 
कर ग्रपने अभी स्थान गोलोके पहुचजावेगा। इसलिये तू मेरी बात माने 
ओर विधिपूर्वक बुड सम्पादन कर | यदि मद वश [ यदहद्टार- 
माश्रित्य न योस्य इति मम्येसे] गहकारके वशीमूते ऐसा मनम 
ठा लेगा, कि में युद्धनहीं करंगा अर्थात यदि तुमको यह अकार 
है, कि मैं भी नरेका ग्रवतारे हूं इसलिये मुझमें भी बहुतसी अलौविक 
शक्तियां वर्तमान हैं। मैंने निवातकवचका सयानाश किया | साच्चात 
` तीनों लोझोंकरे संदर करनेवाले शिवके साथ युद्ध किया गोबी 
पारत किया इसलिये इस तुच्छ पहाभरतयुद्धको जिसमे आचाय 
और पितामहादिक मारना पडेगा न करूं तो मेरी कुछ भी हानि नहीं है। 
क्योंकि वीरम मेरी गणना हेचुकी शौ में जगहिस्यात ' शुर ? यर्जुन 
-कहल्लाता हैं इसलिये एक युद्ध न किया तो इससे कया ! 

अथवा तुको इस अपने नश शरीरके जीवित रखनेका धकार यु 
व्याकुल हेनेसे मोह थोरे भ्रमसे युक्त दोनेक रहकर वा किसीम्रकारवा 
क्यों न हो तू. मेरी बात नहीं सुनेगा तो तेरी कैनसी हानि हेगी ! 
से सुन | [ मिथ्येव व्यवसायस्ते प्रकृतिस्बानियोच्यति ] 
यह तेरा व्यवसाय निश्‍चय करके मिथ्या ही होगा क्योंकि जब तू बुड 
से भगचलेगा रौर बाणोंढी चोट तुझे भरव्यरत करेगी तो तेरी 
जो खाभाविक ज्ञाजप्रकृति है वह अवशय तुमसे युद करेगी ! क्योंकि 
[स्वमावजेन कोन्तेय ! निद: सवेग कर्मणा] हेमा प 
अजुन! तू अपन खमावजक्सते बघा है इसलिये तेरी प्रकृति तुमको 
यमेव यह दिखला ग, हि कु नेच्छसि यन्मोहात 


१६६३ भोन्कंगवद्रीवा [ अभ्याय १६] - 


मुख्यं ताप यह हे, कि वह महाप्रभु केवल सत्वगुण अगी 
कार कर ईश्वर हा प्रत्येक जीवके साथ विलगनविलग निवास करता 
है जिसकेलिये श्रुतिन “हा सुपर्णा सयुजा सखाया ” कहा 
है । हैं प्रतिवादी ! तू स्मरणं रख, कि सत्ताकी अंपेक्षा ब्म और 
ईश्वरमें अन्तर है । अह्म मायारहित है और इश्वर मायाके सत्त 
गुणको अगीकार कियेहुए है। अतएव अ० ५ के चौदहवे शोकम 
प्रभु! शब्दका अर्थ रझ -समभों जो सर्वश्रकारके कतुलसे रहित है, 
श्रक्रिय भोरे अविनाशी है और बही जब ईश्वरस्वरूपको अंगीकार 
करता है तो संपूर्ण सृष्टिमात्रको, ऊपर नीचे करता रहता हे । इसलिये 
वहां अझ और यहां ईश्वरे तात्प है। यदि इस गूढ रेहस्यको तुम 
नहीं समक सकते हो तो चुप रहो शंकरा भत करो | 


पाढकोको सूचना दीजाती हे, कि भ्राज कल जो लोग 
कुकर्मी हैं बे संपूर्ण गीतार्म इस न्छोकको केठाग्र रखते हे | 
बदि उनसे पूछो, कि घुम कुकम क्‍यों वरते हो ? वेश्याके घरमें 
शत्रिमरे क्‍यों पडे रहते हा ! तो यही उत्तर देते हैं, कि “ भामयन्‌ _ 
सर्वभूतानि ” वही इश्वरे सब जीबोंको कमोके चक्करमें फिरारहा है 
अर्थात बही सबकुछ कराता है, हेम कुछ नहीं करते। पर ऐसे अज्ञानि 
योको इस 'छोकके ममेका बोध नहीं है | हां | यदि थे ईश्वरनिष्ठ 
हाजावे और सबै क्षमौको इंश्वराधीन समरे तंब तो कहना ही क्या 
है ! फिर तो भगवान र्ये आगे कहेंगे, कि “ आहै तां सवेपापेभ्यो 
खोक्षयिंब्यासि ” पर ये अज्ञानी ईश्वरनिष्ठ : नहीं . हैं केवल अशुभ 


पै 


श्लोक ॥ १८,६५६० ॥ श्रीमद्दगवदीता ३७८ 


भूत, भविष्य ` और वत्तेमानके जाननेत्राले भगवान पहलेसे 
ज्ञानरहे हैं, कि मीष्मपितामह युड करते-करते जब पांडवदलको 
व्याकुल करयेगे, यहांतक, कि मुझसे भी मेरा प्रण छुडादेनेकी प्रतिज्ञा 


"बरगे फिरे जिस समय में अपने परमभक्त भीष्मके वचनकी रक्षा 


निमित्त रॅथ छोड उनकी ओर दोडूंगा तो सम्भव है, कि उस समय 
गर्जुनमै बाणोसे व्याकुल हे।जानेके कारण तामसी बुडि वा धृतिका 
प्रवेश होजावे तो संभव है, कि अर्जुनका घीरज छुरजावे और वहे 
अपने सारथीको देख निराश्रय हो रथसे उतर कर किसी ओर चल- _ 
देवे तो युकी बहुत बडी हानि होगी फिर भगवान्‌ यह भी पहले. 
होते जान रहें हैं, कि जब अजुनका प्राणप्रिय पुत्र वीरे अभिमन्यु चक्र- 
च्युहमै मारा जावेगा तो गरुन उदासीन हो युद्धसे मुख मोड लेवे ऐसी 
दशमे कौरवदलके वीर द्रोण, भीष्म, कर्ण, जयडथादि अजुनको 
'बेरकर मार डालेंगे । इसी कारण भगवान्‌ अर्जुनसे कहते हैं, कि “ च 
श्रोष्यसि विनंच्यसि ” अर्थात्‌ यदि तू मेरी बात नहीं सुनेगा _ 
अर्थात युद नहीं करेगा तो मारो जावेगा । तेरे शत्रु तुमे पेरकरे मार 
डालेंगे । 

यदि यह कही, कि भगवान अजुनके प्रति पहले कह्‌ आये 
हैं, कि “ हतो बा प्राप्यसि सरगम” ( अण्र ख्छो० ३७ ) यदि 
'मारा जावेगा तो तुमे स्वगे प्राप्त होगा तंब मारे जानेसे हानि क्या. 
हुई ! स्वी लाम हुआ फिरे “ विनेज्यसि ” पदका प्रयोग क्यों 
किया । तो उत्तर यह है, कि जो चीर वीरोंके सम्सुख लडता हुथा 
भाराजाता है उसे सरग प्राप्त होता है और जो बुडते भई: 


इप श्रीमङ्वीवढीते [अध्या १५] 


RRS ~ PDD SS SS 


- 


समाधान भरें मतिवादी ! तेरी इस शंकाके नितारणाथ तो भर्ग- 
चानेनै इस 'छोकमें “यन्त्रारूढानि » वाक्यका प्रयोग किया है तहां 
तालये यह है, कि जेसे.पुतलीन'चानेवालेकी पुतलियां भिन्न २ यन्त्रो 


से लगी रहती हैं और जिस समय वह पुतलियोंको नचाता है तो यन्त्रोकी 
भिन्नताके कारण कोई पुतली नाचती है, कोई बाजा बजाती है, कोई हसती 
हे, कोई ताली पीटती है इत्यादि अर्थात नचानेत्राला सबोंमें एक ही 
कुञ्जी देता है पर यन्त्रके कारण पुतलियां भिन्न २ चेष्टाएं करती रहती 
हैं। अथवा जैसे लोहेके पुतलीषरोंमें भिन्न २ प्रकारके यंत्र लगे 
रहते हैं कोई लोहेको मलाता है, कोई लोहेका ( 3975 -) तार बनाता _ 
हे, कोई पेच ( 9०:०४ ) बनाता है इत्यादि पर कुञ्जी देनेवाला केवल 
एक ही बडे यंत्रमं कुजी देदेता है किर सबके सब यंत्र अपने-अपने 
कायोको करने लगजाते हैं। इसी मकार पूर्वजन्माजितकर्मानुसार पारब्ध 
के यैत्रपर अर्थात्‌ पाप और पुणयके यन्त्रपर जीवमात्र आरूढ हेएरहे 
हैं अर्थात्‌ चढे हुए हैं. ईश्वर केवल कुजी देनेवाला है। ये जीव अपने: 
अपने पाप और पुणयक्रे यन्तानुसारे पाप थोर पुण्य कियाकरेते हैं । 
इश्वर केवल शक्तिमात प्रदान करनेवाला है उस एक ही शक्तिके 
डाय आंख देखती हे, कान सुनता है, जिहा बोलती हे इत्यादि २ । 
“जैसे कुंजी देनेवाला कुञ्जी देकर एक ठौर बेठजोता हे और सब यंत्रों 
के कायौको देखता रहता है इसी प्रकार ईश्वर शरीररूप यंत्र कुञ्जी 
देकर साक्षीमाच हा बैठजाता है | यदि वह कुञ्जी न देवे तो. शरीर 
शृतकके समान पडारहे अथवा यों समझो, कि जैसे जेबघडीम एक ही 
कुञ्जी देनेसे तीन प्रकारकी सुइयां तीन प्रकारके कार्य करने लगजाती 


श्लो० ॥ ६१४ श्रीमद्वगदीवा - ईछदछ 


उक्त विषयको भगवान्‌ अग्ले ्होकमे दृढ़ करते है--- 


मृ०- ईश्वरः सर्वभूतानां इृददेशेजुन ! चिष्ठति। 
आमयन सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ ६१ 

पदच्छेद;-- अर्जुन ! ( हे पवित्रमानसघनञ्जय ! ) इश्वर: 
( स्वस्वपापपुणयकर्मानुसरं जीवानां शुभाशुमप्रवर्तकोन्तर्यामी ) सर्वः 
भूतानाम्‌ ( सर्वे प्राणिनास्‌ ) हृदेशे ( वामपार्श्वे अष्टदलकमल- 
` कर्शिकायाम । अन्तःकरणे । अहरेस्त्रे वा) तिष्ठति ( निवसति ) 
[ कि कुर्वन्‌ १ ] सायया ( सृश्यादिजनानामनुकूलस्रशक्या ) सबै 
भुतानि ( अक्मादि पिपीलिकांतानि ) यन्त्रारृढाति ( प्रारब्धयन्त्रा~ 
रोपितानि ) ख्यन्‌ ( इतस्ततश्चालयन्‌ ) ॥ ६१ ॥ 

पदार्थ:-- ( अञ्जन ! ) हे अर्जुन | ( ईश्वरः ) ईश्वर 
( सवभूतानाम) समग्र प्राणियोके ( हृदेशे ) हदयमदेशमें ( तिष्ठति)' 
स्थित है क्या करता हुआ स्थित दे ? तो कहते हैं, कि ( मायया, ) 
अपनी सायासे (यन्त्रारूढानि ) प्रारव्धके यन्त्रपर ( सवंशुताचि } 
सब्र जीवोंको ( खामयन्‌ ) चरो ओर फिरता हुआ स्थित है ॥ ६१ ॥ 

सावार्थः-- समैसूतान्तयोमी अखिलजगत्खामी समवान 
श्रीकृष्ण चन्द्र जनके. मति नहीं. करनेवालेको अवश्य करेनेवरालेपरधाना 
प्रमेश्वरका परिचय देतेहुए कहते हैं, कि [ इश्वर: स्वमृतानां: 
ह॒दूदेशे पैन तिष्ठत ] हे भजन! सब माणीमातके हदे 
वह ईश्वर सदा निवास करता है ६ अर्थात सृष्टिमात्तके जड़-चेतनमें 
- कोई भी उततसे शून्य नहीं है | 


१८९६ ____ श्रीमद्धवहीता ` [ धरध्वा> १८] 


सो भगवान स्वयं अगले ःछोकमें कहरहे हे-- 


मृ०-- तमेव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत ! 

तत्प्रसादात्परां शांति स्थानं प्राप्स्यसि शाश्वतम्‌ ॥ 

॥ ६२ ॥ 

पदेच्छेव्‌:--- भारत! ( हे भरतवशोड्धवार्जुन ! ) सर्वभावेन 

( शरीरेश वाचा मनमा । समैविधिना । सर्वात्मना वा ) तम्‌ ( सर्वी” 
न्तेर्यामिनमीश्वरम्‌ ) एव ( निश्चयेन ) शरणम ( आश्रयम ) गच्छु 
( याहि ) तत्प्रसादात्‌ ( तदनुग्रहात ) पराम्‌ ( मकृष्टाम्‌। श्रेष्ठाम ) 
शान्तिम ( उपरेतिम्‌ ) [ तथा ] शाश्वतम्‌ ( नित्यम्‌ । अव्ययम्‌ | 

विनाशरहितम ). स्थानम ( पदम ) प्राप्स्यसि ( ल्लप्स्यसे ) ॥ ६२ 
पदार्थ;-- ( भारत !) हे मरतकुलोलन्न अर्जुन ! ( सवेभा- 
वेन ) सवे प्रकारके माबोंस ( तम, एवं ) उसी इशःरकी ( शरणम ) 
शरण ( गच्छु ) जार तत्प्रसादात्‌ ) उसके अनुग्रह ( पराम ) ` 
उत्कृष्ट ( शान्तिम ) शान्तिको ( शाश्वतम्‌ ) नित्य थर्थात सदा 
क्समान रहनेत्राले (स्थानम ) पदको ( प्राप्स्यसि ) प्राप्त करेगा ॥ ६२ . 
भावार्थः अब अमितानन्ददायक सकलचराचरनायक 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र अर्जुनको अन्तिम उपदेश करतेहुए कहते हैं, 


3 Parih approach resort Divse २ 
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श्वोक ॥ ६१. श्रीमद्भगवङ्गीता ६७८६ 
पि णिणििििलिणिजगिजिजिजिणजिजजितििजिविि 
अथ- जितने अण्डस्थान अर्थात शरीर थेवे उस ईश्वरके बिना 
रफूत होने. अथत्रा किसी प्रकारकी चेष्टा करनेके लिये समर्थ 
न हुए अर्थात पांचों भृत अपने दश इन्द्रिय, चार अन्त;करण और 
पांचों प्राणंकि साथ जडबत्‌ पडेरहे तब उत्त देश्वरने इन सत्रेकि 
चैतन्य करेदेनेकी इच्छा की और बह्माणडमरेके अह्मल्धोंको श्र्थात 
संपण अथवा एक-एकके भरतकवो फाउकर उसी प्रकारका होकर 
प्रवेश करगया तसश्चात्‌ ये पचभूतादि जड वरतु चेतनके समान सरक 
मोका सम्पादन करेनेलगे । जैसे कुलालने जब अपने जड-यत्र ( चाक) 
के उपर जड सृत्तिकाका पिंड रखदिया पर वह चक्र वा पिथड कुछ भी 
न करसका अर्थात्‌ न उक्र बनासका न घट बनासका पर जिस 
समय चैतन्य कुलालने अपने दण्डसे चक्रको घुमादिया श्रौर अपने 
हाथका श्रय सृत्तिकाम लगाये रहा तो उसके संकल्पानुसार घट, - 
दीपक, हाँडी) पतीली, कुल्हड इत्यादि बनते चलेगये आर अपने- 
अपने कायम लगादियेगये । इसी प्रकार प्रारन्धरूप जड चक्रपर 
पांचमौतिक शरीररूप पिणड़को रखकर इश्वररूप कुलाल मायाकै 
दथडसे जब. चलाता है तब ये मनुष्य, पशु, पक्षी, कीट, पतंग इत्यादि 
अपने-अपने काये करने लगजाते हुँ । इसीलिये भगवान कहते हैं, 
कि [ आमयन सर्वेएतानि यंत्रारूढानि मायया ) षह 
ईश्वर अपनी मायासे प्रारब्धकै यन्त्रपर ्ारूढ सब भूर्तोको दशौ दिशा- 
मि फिराता हुआ जीवोके हतथानमे स्थिरे रहता है! 
« स्रामयच » शब्दके उच्चारण करमेसे समानक मुख्य 
तासे यह है, कि अह्यलोकसे पाताल प्रवेत्त जितने जीव हैं सब 
४७८ 


३७६६ श्रीमद्भगवद्गीता - [ भध्या० १८] 


उसको ढूँढनेकेलिये किसी लोकलोकान्तरमें जानेकी अथवा दोचार 
सहस योजन उपर चढनेकी आवश्यकता नहीं हे । बह तो तुम्हारे 
साथ-साथ हे । मैं पहले भी कह आया हूं, कि उसका निवास” 
स्थान अदलकमलकी कर्णिकासे सहसूदलेकशिका पर्य्यैन्त है। 
` सुनो ! मैं फिर तुमको श्रुतिका प्रमाण देकर सुनाता हुँ। प्रमाण श्रु-- 
४३० अथवा न्यस्तहृदयपुण्ड्मष्ये वा हृदयकमल पथ्ये वा । तस्य्‌ 
मध्ये वहनिशेखा अणीयोर्ध्वा व्यवस्थिताः । नीलतोयद्मध्य- 
स्थाद्वियुल्लेखेव भास्वरा । नीवारशूकवत्तन्वी परमात्मा व्यवस्थित 
इति । अरः घुणड्स्थं हृदयपुण्डरीके तमभ्यसेत्‌ ” 
९ वासुदेवोपनिषद्म देखो ) 
अर्थ--- अथत्रा खुलेहुए हृदय कमलकी कशिकासे वा हदय- 
कमलके सव्य अस्निशिखाने जिसकी ५ लौ ? काः उध्वेभाग सुईके 
अग्रभागके समान नुकीला है र नीले मेघके मध्य बिद्युतृकी रेखाके. 
समान चमकती हुईं है तहाँ ही वनके नीवोरे ( घान्य ) शिखाके. 
समान अत्यन्त सुक्रमरूपसे वह परमात्मा व्यवस्थित है उसी. हूदय- 
कमलमे कमलस्थ परमात्माका अन्यास करे । 
हिल वासुदेव भगवान कहते हैं, कि “ तेले तिलेषु काष्ठे 
बहिः चीरे शर्त यथा । गव: पेष भृते तथात्मावस्थितो- 
झुहस्‌ । ब्रह्मन्ये भबोमेव्ये इदये चिद्रविं हस्सि । ”  वाहुदेवोष= 
` श्रुः $ में देखो) 
अर्थ--- जैसे तिलमे लेल, काएमें अग्नि, क्रम घृत; 


चज 


पुष्पे गस्थ स्थित है ऐसे; सब जीबोंमे में. सर्वातमा, स्थित हूँ । इसलिये! 


शोक ॥ ६१॥ धीमडगवद्वीता ३९६१ 
———————— 0004 
फंलसंयोग स्वभावस्तु प्रवतेते " अर्थात वह महाप्रभ न क- 
लको, न कसैको और न कमैफलके स्योंगवो रचता हैं सन्न नले 
स्वभावही वर्तमान है और अब कहते हैं, कि“. भामयन्‌ संवेभूतानि 
यैत्रारुढानि मायया * सबके हुदयस्थानर्भ रहकर सबोकी अपनी 
माया हारा भिञ्च २-अकारके कमोमें फिरता रहता है। भगवानके 
अंचनमें ऐसा पूर्वापर बिरोध क्यों ? 


समाधान- अ० ५ के शछोक १४ में जो ' प्रभु? शब्द है वह 
सब्चिदानंद परबह्मक दो स्त्ररूपोमि अ्रव्यक्तस्वरूपकी सूचना करता है 
अर्थात जब बह महाप्रभु अपने ग्रव्यक्तरवरूपर्मे रहता है तब वह 
कुत्र, कसै और कसेभोगसे कुछ मी सम्बन्ध नहीं रखता परे 
जब वही अव्यक्त अपनी सायान्धे स्वीकार करे सत्वगुंणको अगीकार 
कियेहुए होकर प्रत्येक शरीरके मूर्धाको फाड, शरीरे मूर्धासे हदय 
कमलतक प्रवेश कारजाता है तब उसीका नास ईश्वर कहलाता है । 
इसीलिये भगवानने “ इश्वरः स्वेसूतानां हृदेशे * कहा है जो 
अपनी इश्वरे शक्तिसे साक्षीयूत होकर सब जीबोंके शुसाशुस कमोके 
सम्पादन होनेके निमित्त अपनी सत्ता प्रदान करता है । यही कारण 
है, कि मूर्धाते हृदयकमल तक संकल्प-ब्िकल्प करने, समकते 
बुझने ग्रहण करने और ट्यागने इत्यादिकी शक्ति वर्तमान है, उससे 
नीचे उद्रमें, नामिमे, करिम, मेढ्में, उरुइत्यादिमें ससकने वृकने और 
महण करनेकी शक्ति नही है! 


३८५० शीमद्वगवहीवा [ अध्या० १४] 


कि [ इति ते ज्ञानमाख्यातं गुझादगुह्मतरं मया | हे 
अर्जुन | यहांतक तेर लिये गोपनीयसे भी अत्यन्त गोपनीय ज्ञान 
मेरे डारा कहागया है अर्थात जिन गोपनीय तस्तोंको सेने आजतक 
किसी अन्यके प्रति अपने मुखसे कथन नहीं किया था उन तर्त्वोको 
मैंने तुके अपना सखा और शिष्य जानकर सुनादिया । 


तात्पयै यह है, कि कम, उपासना ओरे. ज्ञानके जो शुह्यतम रहस्य 
थेवे मैंने तेरे सम्मुख अभिव्यक्त करदिये अर्थात जैसे इन्द्रजाल 
मायावी अपनी पिटारी खोल बडे-बडे बुडिमानोंको- मोहित करनेवाली 
क्रीडाओंको प्रकट करडालता. है इसी प्रकार अपनी माहेश्वरी मायाकी 
पिटारी खोल जो कुछ दिखलाना था तुझे दिखलादिया । इनमें जो-जो 
बिशेषबाते थीं वे तेरे ध्यानमें अवश्य आगई होगी । 


पाठकोंके कल्याणनिमित्त श्रतिहारा यह दिखलादियाजाता हैं, 
कि कौन-कौनसी विशेष बातें भगवानने अशुनके प्रति कहीं जिनके 
बशीभूत होनेसे यह आत्मा जीवात्मा ' कहंलाता है भौर जिनके छूट- 
जानेपर - परमात्मस्त्ररू्प हाजाता है । प्रमाण श्रुतिः--- “ अ 
तापत्रयं लाष्यात्मिकाविभोतिकािंदैविकं कर्तेकर्मकार्यज्ञातज्ञान- 
ज्ञेयभोवतृभोगभोग्यमिति त्रिविधः । लड़मांस शोणितास्थिस्नायुः 
मजाः षट्कोशाः । कामक्ोयलोममोहमदमात्सय्यमित्यसििः 
इवः । अन्नमयप्राणमयमनोमयविक्ञानमयानन्दमया इति पंच 
कोशाः । प्रिया्ाजननवर्षनपरिशामन्षयनाशाः बंडू भावाः । 
अशनायापिपासाशोंकमोहजरामरणानीति षड्मैयः । ङलगोत्रः 


होक ॥ ६६0... भीमहझह्ीता - ३०३३ 
नल जप oor 
कमौका भार ईश्वरपर देदेते हैं और शुभकमौके कर्त आप बनजाते हैं। 
यदि इनसे पूळाजावे, कि यह जो सात महल्लकी अटारी अति उत्तम और 
सुन्दर बनी हुई है जिसके समान दूसरी कोई अटारी इस देशभरमें नहीं 
हे उसको किसने बनाया है ! तब आप झट कह पडते हैं, कि मैंने इसके 
बनानेमें बहुतै यतन किये मुलतानसे ईंट सैंगवार्यी, जयपुरंसे पत्थरके 
` खम्मे मंगाये, जर्मेनसे करोखकी जालियां मेगवार्यी फिर इसको तयार 
कायी दूसरे किसीने भी मेरी सहायता नहीं की। ऐसे अंज्ञानियोंसे पूछना 
चाहिये, कि जिस ईश्वरका नाम तुम वेश्यागमन) समय लेरहे थे अब 
` तुम एकबार इस अटारीके विषय यह नहीं कहते, कि ईश्वरने मेरी 
सहायता की है वरु ईश्वरको भूलकर कहते हो, कि किसीने भी मेरी 
सहायता नहीं की । ऐसे मूशोकेलिये यह शछोक स्मरण रखना मानों 
धूर्तताके मूलको दृढ करना है क्योंकि यह 'छोक उसी पुरुषकेलिये है 
जिसने १७ थध्याय गीताके तत्तोंको भली भांति समकलिया है। 
इसीलिये भगवानने गीताशाख समाप्त करनेके पश्चात अजुनके मति 
यह स्छोक कहा है। 


शेका- तुम कितना भी कहो पर मेरे चित्तवों तो यही ज्ञात 

होता है, कि वह ईश्वरे ही हृदयमें निवास करके पाप, पुण्य इत्यादि. 

सब कमोंको करवाता है, में पाप ताप कुछ भी नहीं करता । वही 

मुझको मयकी भट्टी अथवा वेश्याके घरमें लेजाता है फिर में तुम्हारी 

आत कैसे मार्नु ? यदि तुम मुझ्के ठीक-ठीक समकाकरे मेरी शक 
का निवारण इरदो तो मैं भलेही तुम्हारी बात मानलू । 


४१८०२ भ्रोमडगवद्रीता [ चध्या० १६] 


सैनान्मष्टो जयः प्राणायामाः पञ्च प्रत्याहारः तथा धारणा 
डिप्रकारं ध्यानं । समाधिस्वेकरूपः । 


तत्राऽहिस,स यास्तेयरम्यंदयाजपत्तमातिमिताद्वास्षौ- 

चानि चेति यमा दश । 

तपः सन्तोषारितवयदानेश्वरेपूजनसिद्धान्तश्रवशह्नीमतिजपो- 
ब्रतानि दश नियमाः । 

स्वस्तिकगोसुखपद्यबीरसिहमद्र्मुक्तमथूराख्यान्यासनान्यष्टो 

प्राणापानसमायोगः प्राणायामो भवति रेचकृपूरककुंभक- 
भेदेन स जिविधः । - 

अथ प्रत्याहारः ! तत्र विषयेषुः विचरतामिन्द्रियाणाँ वलादाह- 
रणं प्रत्याहारः । यद्चेतत्पश्यति तत्सवेमात्मेति प्रत्याहारः । नित्य" 
विहितकभफलत्यागः प्रत्याहारः । सवेविषयपराङ्सुंसलं प्रत्याहार । _ 
अष्टादशसु मर्मेस्थाने कमाद्वारणं प्रत्याहारः । 

धारणा चात्मनि मनो धारणम । दृहराकाशे बाह्याकाशे धार" 
णम्‌। पृथिव्यप्तेजोवाखाकाशेषु पञ्चमृत्तिधारणं चेति । 

अथ ध्यानम । सगुण निर्गुणं चेति । सशुणं मृत्तिष्यानम । 
- निर्गुणमात्मयाथात्म्यम । 
अथ समाधिः । जीवात्मापरमालैक्यावस्था त्रिपुटीरेहिता 


परेमानन्द्स्वरूपाशुदधचेतन्यात्मिका भवति । ” ( शांडिल्योपनि- 
` षतूसें देखो ) 


श्लोक ॥ ९१॥ जीम भगवद्गीता १८६ ५- 
क वर 


SS णत मि 


हैं. कोई भटा बताती हैं, कोई मिनट बताती है और कोई सैकिण्ड 

बताती है । इसी मकार ईश्वरसत्ताकों पाकर यह जीव पुरजन्मा- 

जित पाप और पुण्यके यन्त्रोपर आरुढ हे इ्शनिष्ट कर्मोका सम्प 

दन करता रहता है अर्थात्‌ बोई पाप करता है, कोई पुण्य करता है और 

इश्वर साक्षीमात्र रहता है पर जीबॉमें और पुतलियोंमे इतना भेद तो 

अवश्य है, कि ये जीव चैतन्य हैं और पुतलियां जड हैँ । पुतलियां कुंजी 

देमेवालेकों यह नहीं कहसकतीं, कि तुम मुकको इस येत्रसे निकालकर 

विद्वाववपर सुलादो परे जीव चैतन्य होनेके कारण ईश्वरके सम्मुख ही 

यह प्राथना करसकता है, कि हे भावन | हे नाथ ! हें कृपालु ! मुझे: 
इस शुभाशुभ कर्मके यन्त्रसे छुडाकर शान्ति प्रदान करो । तात यह' 
हे, कि जिसी समय यह जीव पाप-पुणयके बखेडोसे अपने अन्तःकरणको . 
शुद्ध कर ईश्वरके सम्मुख होता है उसी समय वह जीत्ररूपी पुतल्लीक़ो, 

यन्त्रले निकालकर मुक्ति तथा अपने चस्णारविन्दोंकी भक्ति प्रदान करें: 
नाचनेप्त छुडादेता है। इसलिये डे प्रतिवादी ! तू यदि दु:ख: सुखसे छूट. 
चाहता है तो. पाप: पुएगकीः ओर न जाकर ईशर-शरण दजा क्योकि 

तू चैतन्य है. जड नहीं है, समता है. बेसमक नहीं है, तु अवश्य जानता 
हैं, कि यह एप है यह पुण्य है इसलिये. करने. शौरे छोडनेकी-सचा, तुम 
हे तू केवल अपनी अज्ञानताइश नाचरहो हे) यदि तू यह कहे, कि 
डब तक ग्रेरणा होतीरहेगीः तब. तक मैं कैसे छुटुँगा १ तो स्मरण रख; कि... 
भग्वतूःशरण जाते ही। करमोक्री म्ेसशा, एकत्रारगी रकजावेगी ॥ कि तुक: 
को, करिसी, प्रकारको; प्रारब्य: हीं; मोगना, पडेगा, ॥ ६५ ॥ 


३८०१ श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्या» १८] 


है उन सत्रको आत्मा समझना डितीय प्रत्याहार है. । निय और विहित 
कर्मफलोंका परित्याग तृतीय प्रत्याहार है | सबेविषयोसे मुख मोडलेना 
चतुर्थ प्रत्याहार है ।& अठारहाँ मर्मस्थानोंक्रा कमसे धारण करना पांचवां 
प्रत्याहार है । | 5 

६. घारणा-- थालामै मनका लगादेना पहली घारणा है । 
दहराकाश और वाह्याकाशमें मनका टिकादेना दूसरी धारणा है। एथिवी 
आदि पांचों भूतांओो अपने वश करलेना तीसरी घरेणाहै। 

७, ध्यान-- ध्यानके दो भेद हैं, सगुणस्वरूपका ध्यान और 
निणुणस्त्रूपका ध्यान । अर्थात्‌ अपने इष्टदेवकी सगुणमूत्तिका 
ध्यान करना वा शात्माका ध्यान करना । 

८. समाधि-- जीवात्मा और परमात्माकी एकता. त्रिपुटीसे 
रहित परमानन्द्स्वरूपचाली शुखचेतन्यात्मिका अवस्था 'समाधि कही 
जाती हे । 


इसीलिये भगवान ग्रजुनके प्रति कहते हैं, कि ये सब विषय जों” 
गूढतम्‌ थे. उन्हे तेरे सामने कथन करदिये अब [ वि्ट्रश्येत दशषेण 
यथेच्छसि तथा कुरु ] इन विषयोंकरो विचार कर जैसी तेरी 
इच्छा हो बैसा कर अर्थात्‌ युडसम्पादन कर! वा न कर सो तू 
जाने ! मुझे जो कुछ केहना था कहदिया ॥ ६३ ॥ 


* पाद्‌, अंगु, गुल्फ; जंघा, जाइ, उर, अपायु, मेदू. नाभि, छय, केटकूर 
लु, नासा, अत्ति, भूमध्य, ल तार, मूर्धा और ब्रह्मरन्ध्र ये अठारह मर्मस्थान हैं ] 


रबी» ॥ ३१ ॥ श्रीमद्ावद्वीता ३५६७ 


कि [ तमेव शरणं गच्छ सवसावेन भारत ! ] हे मक्तशिरो- 
मणि अजुन ! तू सर्वप्रकास्के भोवोसे अर्थात्‌ मन, वच, करम तथा 
दास स्ख्यादिमावसे . उसी इश्वरकी शरण जा जो सैपूण जातको 
सुकुटिविल्लासमातस नचानेवाला है | 


यहाँ “ सवेसावेन » कहनेका तात्पर्य उन ही ११ भावोसे 
है जिनका बर्णन इस अध्यायके शछोक ५.४ में “ आसक्ति» नाम 
करके क्रियागया है, । 


जब तू एसे महेश्वरकी शरणमे प्राप्त होजावेगा तब [ तत्प्र- 
सादात्‌ परां शान्ति स्थानं प्राप्स्पसि शाश्वतम] उसीकी ` 
कृपासे तू परमोत्तम शान्तिको प्राप्त होगा भौर शाश्वतस्थान जो कैबल्य 
परमपद नित्य और अव्यय है उसे लाभ करेगा। फिर तू कृतकृत्य 
हाजावेगा और किसी अन्य पदाथके लाभ करनेकी इच्छा तेरे हृदयम 
नहीं रहेगी । 

शैका--- श्यामसुन्दर श्रीकृपशचम्द्रने अजुनके पति इश्वरकी 
शरण आनेको कहा तहां यह. तो नहीं बताया, कि बह इश्वरे कहां 
और किस स्थानर्भ रहता है जहां उसकी शरणे प्राणी चल्लाजावे ! 


समाधान--- -अजी प्रतिवादी | तुम तो पल मारते ही बातें 

भूल जाया करते हो । ओर ! अभी तो भगवानने पूवेछोकमे अजुनके 

प्रति यों कहा है, कि “ इश्वर: सर्व भूतानां हृददेशपजुन | तिष्ठति ” 
हे अजु ! वहं दशत प्रत्येक प्राणीके हृदयमै रहता है. इसलिये 

४७६ र 


६०६ श्रीसद्भगबद्गीता [ सध्य १६] 


Pi] 


अर्जुन | फिर एक बार गुप्तसे भी गुम तत्ववाले मेरे वचनको तृ सुनले ! 

शर्थात्‌ मैंने जो इस गीताशास्त्रने तुझे अनेक रहस्य बताये उनमें कमे- . 
योग तो “गुल्म? है उससे भी अधिक गूढ उपासनातत्व है जो गुह्य" 

7 कहन्नाता हे तिस्तसे भी अधिक गूढ जो ज्ञानतत्व है उसे गुद्यतम 

कहते हैं और तिससे भी अधिक जो गूढ हो उसे सवगुद्वतम कहते 
हैं सो में तुझको स्वेशुहातन वचन कहुँगा क्योंकि [ इष्टोऽसि मे 
हृढ़मिति ततो वच्यामि ते हितस ]तू मेरा दृढ इष्ट हैं अर्थात 
परम पिय हे इसलिये में तरे हितका साधन करनेवाला घचन तेरे 
प्रति अवश्य व हुँगा । 


प्रिय पाठको | सनाननसे एसी रीति चलीआरही हे, कि प्रत्येक 
शाशी अपने मनकी गूढ वार्ता अर्थात गोपनीय रहस्य अपने मित्रसे 
ही कहता है औरोंसे बहुतेरी बातें छिपावे तो छिपावे परे मित्रसे किसी 
शुह्य रहस्पका छिपाना प्रायश्रित्त है | 


Rn 


जव संसारी मित्रामे एसा नियम हैं तो हमलोगोंक्रा .सनातनसे 
सच्चा मित्र जो श्यामसुन्दर कृष्णचन्द्र हे वह हमलोगोंके हितछाधन 
करनेवाले वचनको केसे छिपाकर रख सकता है । इसीलिये भगवान 
कहते हैं, कि हे अजुन! तृ मेरा दृढ मित्र है इसलिये भें तेरे हित 
साधनकेलिये एक “ सवेगुह्यतम ” रहस्य कहता हूँ सुन ! और कुछ 
कर या न कर तेरी इच्छा । पर इस “ सर्वगुह्मतम ” रहस्यका तो 
झवश्य सम्पादन कर ! ॥ ६४ ॥ 


Ori 


सोक ॥ है३ ॥ बौभगरहौता ३५६६ 


मुक इश्वरको इन सार्नेमि अपनेही शरीरके भीतर एकाग्र मनसे 


देखो । शैक मत करे ! ॥ ६२॥ 
ब भगवान अपने वचनको समात करतेहुए थजुनके प्रति 
बहते हैं-- ` 
मू इति ते ज्ञानमाख्यातं गुश्मादगहनतेर मया । 
विसृश्येतदशेषेण यथेच्छसि तथा कुर ॥ ६३ ॥ 
पदचछेद्‌;-- मया ( फ्सेश्रेण ) ते ( मदनयमत्तपोमः 


क्षयाय तु्यमञुनाय ) इति ( उक्तविधम ) गुह्यात्‌ ( गेपरीबात 


अपि ) गुह्यतर ( ग्रतिगुप्तम्‌ । गृहाहसम ) जञानम ( ग्रामर 
जानम्‌ । गीताशाखस्वा ) भाख्यातस ( कयितस । निदम ) 


` इतत ( मुकत गीताशा्नम्‌ । भालजञानम ) ग्रशेषेण ( समग्रेण ) 


विशय ( विच्य) यथा ( यहम ) इच्छसि ( ग्रमिलषसि) 
तथा ( तादृशम्‌ ) कुछ ( राच )॥६३॥ 


पदाध:-- (मवा ) ह ( ते ) वे ( इति) यह 
(दयत ) गोपनीयसे भी ( गुद्यतरस) थल गोपनीय (ज्ञानम) 
ज्ञान 'यह गीताशाल' ( आएव्यातम ) जो कहा गया (एतत्‌) इस 
को( भरशेपेण ) संगपंग ( विमुख ) विचारक ( यथा ) जती 
( इच्छसि ) इचछा हे ( तथा) वेसा ही (कुछ) क ॥ ६३॥ 

भावाय:-- पततत गीतामृक)ेक भगवान श 
पचन इस गीता समा ऋ के प्रति कहते द 


९८०८ ्रीमद्गवङ्गीता [ अध्याय १८ } 

TI त त हक्की 
श्रजुन ! तू मेरेहीमें मन लगा, मेरा ही भक्त हो, मेरा ही यजन कर 
आर मुझहीको नमस्कार किया कर | 


भगवानके कहनेका मुख्य तास्थ यही है, कि जैसे मरतकके 
ऊपर घट धरकर रस्सेपर चलने वाला नट अपनी मनोवृत्ति सवश्रोरसे 
हटाकर उस रस्सेमें लगा देता है ओर अबतक एक ओरसे दूसरी ओर 
तक नहीं पहुंचता तबतक अपनी मनोवृत्ति स्थिर रखता है चचल 
नहीं होता । इसी प्रकार तृ संसरति व्यवहारोंको करताहुआ तथा महा- 
भारत-युद्में युडकी सारी कल्लाथांक्रो कामम लाता हुआ भी अपनी 
मनोवृत्तिको मेरे खरूपर्म लगाये रख अर्थात्‌ “ मन्मना ” हा रह ! 
ऐसे ' मन्मना ' होकर मेरी भक्ति करेता हुआ अन्य देव देवियोंका 
आसरा छोड “ मद्याजी ? मेरा ही यजन पूजन करता हुआ सुर 
ही को नमस्कार किथाकर । ऐपा करनेसे हे अजुन ! [ मामेवै- 
ष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोषसि मे ] सुक ही को तू प्राप्त 
होगा यह वार्ता तुझे सत्यरूपसे जनाता हुँ क्योंकि तू मेरा प्रिय सखा 
है । इसी वचनको भगवानने श्ुतियोंमें भी कहा है-- 


प्रमाण श्र ॐ स॒ आदिनारायणोऽहमेव । तस्माम्मामेके 
शसा ब्रम । मद्भक्तिनिष्ठो भव । मदीयोपासनां कुछ । मामेव 
प्राप्स्यसि । मद्रचतिरिकिमबाधित न किंविदरित । निरतिशया 
नन्दाऽदितीयोऽहमेव । सर्वपस्परिशऽहमेव । सर्वाश्रयोऽहमेव । 
वाचामगोंचरनिरकारपरञ्खरूपोऽहमेव । मद्वयतिरिक्तमणुमात्रै 


श्लो० | १३ ॥ भरीमडूगवद्वीता ६८०१ 


जातिवर्णाश्रमरूपाणि षड्‌ भ्रमाः एतद्योगेन परमपुरुषो जी 
भवति नान्यः ।  ( सुद्गलोप+ श्रु० ४ में देखो ) 


थथै---याध्यात्सिक, आधिभोतिक और आधिदेविक तीनों ताप। 
कर्ता, कम क्रिया; ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय, मोक्ता, भोग और भोग्य ये तीनों 
प्रकारके त्रिक वा तिपुटी । त्वचा, मांस, राधिर, अरिथ ( हडी ) स्नायु 
( र्ग ) मञ्जा, छुर्वो कोश । काम, कोष, लोम, मोह, मद, मात्सथै 
ये .छतरों अरिषडवगे अर्थात भृतात्मा। अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, 
विज्ञानमय और आनन्दमय ये पांचों कोश । प्रिय, थात्मजनन, वर्षन, 
परिणाम, दाय और नाश अथवा अरित, जायते, वरते, परिणमते अप- 
चीयते, विनश्यति ये छर्वो भाव | भूख, ग्यास, शोक, सोह, जरा और 
मृत्यु ये छवो ऊमियां । कुल, गोत, जाति, वण, आश्रम और रूप 
ये छत्रं प्रम। इन ही सबेकि साथ मिलजानेसे परमपुरुष जीव कहलाता 
- है और इनको त्यागदेनेसे फिर जैसाका तैसा परमपुरुष कहलाता 
हे । यधार्थमे तो वह परमपुरुष जीव नहीं हाता पर अन्तःकरणके 
विकास्से अमात्मक-ज्ञान द्वारा उसे जीव कहना पडता है । जैसे निमल 
आकाश मेघमाला हारा विकृत कहाजाता हे पर यथार्थमें मेव वा 
विद्युद इत्यांदिकी उपाधि थकाशमे नहीं लिपटती इसी प्रकार केवल 
अम ही भ्रम है इनसे अतिरिक्त और भी जो विषय कथन कियेगये हे 
उन्हें सी सुनझो | श्रुति द्वारा सुनाता हूँ । 


श्रुः “ ॐ*स॒ होवाचाथर्वा यमनियमासनप्राणःयाममरत्या” 
हारधारणाव्यानसमाधयोऽशंगानि । तत्र दरायमाः तया ।नयमा 


६८०३ श्ीमद्गगवद्गीता - [ अध्या? १६} 


सू०--सर्वेधर्सान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 
आहे त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुच: ॥६६ 


पदच्छेदः सर्वधर्मान ( अखिलान । सकलान । 
समस्तान्‌ । वर्णाश्रमत्रिहितधर्मान । निलनेमित्तिकान ) परित्यज्य 
( विहाय ) एकम्‌ ( कवलम ) माम ( सङलान्तर्याभिने ज्ञानम 
परमेश्वर वासुदेवम्‌ ) शरणव ( आश्रयस । अवलम्बम्‌ । आधारम्‌ ) - 
अज ( गच्छ । याहि । भज ) अहस्‌ ( सर्वनियन्ता वासुदेवः ) 
स्वाम्‌ ( अञ्जनम ) सं्ेपापेभ्य: ( सकन्नदुरितिभ्य: | समसकिटिव- 
षेभ्यः। दुःखेग्यः । अनिष्टेभ्यः । दुष्कमफलेभ्यः ) ( मोक्षयिष्यामि ) 
( मोचयिष्यामि ) मा शुचः ( शोकं माकार्षीः ) ॥ ६६॥ 


पदार्थः-- ( सर्वधर्मान्‌ ) सम्पूर्ण धमौको ( परि- 
त्यज्य ) त्यागकर ( एकम्र ) केवल ( माम ) मेरी ( शरणम ) शरण 
(बज) ग्रहणकर (अहम) मैं (ला) तुझको (सवेपापभ्यः ) सब पापोंसे 
(मोक्षयिष्यामि) मुक्त करदृगा (मा शुचः) शोक मत कर ॥ ६६ ॥ 


भावाथे;--- भक्तभृरिमयहारी तरणितमयातटविहारी मद“ 
नमुरारी भगवान श्रीकृष्णचन्द्र अज्ञतके अति मगवरूक्ति लाभ हेनेके 
उपायोंमें सर्वोत्तम उपाय बतलातेहुए कहते हैं, कि [ सवधमीन 
परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज ] सवे घमो त्यागकर केवल एक 
मेरी शरण आ जा! अर्थात जितने प्रकारके शुभ-कसे ज्ञान, यज्ञ, तप 
इत्यादि तूने आजतके किये हैं जिनके फल एकत्र हकर तुकको इस 


स्तोक ॥ ६३॥ . श्रीमड्ठावद्ीता ३८०१ 
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अर्थ- महर्षि शांडिल्यने जब अवि असे जाकर अशंगयोग 


के बिषय पूछा है तच थथवेने कहा, कि हे महि शांडिल्य ! यम, 
नियम, चासन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान और 
समाधि ये ही अष्टांगयोगके थाठ अग हैं। 

दृश यम, दश नियम, थाठ आसन, तीन प्राणायाम, पांच 
प्रत्याहार, पांच धारणा और दो ध्यान हैं तथा एक समाधि है। 

१, यम--- तिनम अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयै, दया 
जप, क्षमा, घृति, मिताहार और शौच ये यमके भिन्न-भिन्न दश 
आग हैं | 

२. नियम तप, अस्तेय, आरितक्य, दान, ईश्वपूजन 
लिडान्त श्रवण, ही, मति जप और व्रत ये नियमके दश अग हैं। 

२ अखिन- स्वरितिक्र, गोमुख, पञ्च, वीर, सिंह, भद्र, मुक्त 
और मयूर ये आठ. » चासन. चोगसी लक्ष आसनोंमे मुख्य हैं। 
`. ९, धाणायाम-- प्राण और अपानके समान-योगको प्राणा- 
याम कहते हैं सो तीन. प्रकारका है रेचक, कुम्मक और पूरक | 

४, प्रत्यहार-- प्रद्याहास्के पांच भेद हैं । विषयमै विकनेवाली! 
इन्द्रियोंको खींच लेना: प्रथम प्रत्याहार हे। जो-जो चरतु प्राणी देखता 


> इस आहों भासनोंकी गुर्धारा जानलेना । लेखद्रारा इनकोः जानना कळि 
है । इनः रामम. मुख्य मुक्त आसन जो सिंद्रासत है तिसका. यतिक वॉन. अट 
६ शोक १,३, १४ में होचुका है देखना | 


३६१९ भीमङ्गगवदीता [ धव्या १६३ 
अतिथियोंको अन्न प्रदान कियाज़ाता था वह सब्र उठवादे केवल इतना ही 
कहा करे, कि मैं तो कष्णकी शरण हूं इसलिये कुछ नहीं करता। ऐसे अर्थ 
करनेवालेन वशिक्षित ( 0००४० #००३ 7090 ) इन दिनों भारेतवधके 
प्रसिदध २ प्रान्तोंमे. इतने अधिक होगये हे, कि वे सब घमौको त्या ` 
हैट, कोटे, पतलून चढा हे।टलोंमें जा मक्खन (87७७) और -पनीर 
(0००४९) खाकर सायैकाल वाईसिक्रल और मोटरोंपर चढ हवा खा 
आना अपना परेम कर्चव्य और धर्म समझते हैं | पर उनको स्मरण 
रखना चाहिये, कि इस श्छोकका यह तातयै नहीं हे इसका अर्थ ' 
समक लेना ऐसोंका काम नहीं है अतएव सर्वसाधारण पाठकोके 
बोध निमित्त यहां इस शछोकके जो अनेक गूढ अर्थ हैं वे परिष्कार- 
रूपसे दिखलादिये जाते हैँ- 

प्रथम अथ- यहां “ सवैधर्मान्‌ परित्यञ्य ” कहनेसे भगवा- 
नका यथार्थ तालये क्या है ? सो सुनो! घञ धारणे घातुसे मन प्रलय 
होकर धम शब्द सिङ होता है अर्थात्‌ जो वस्तु जित अपने विशेष गुणको 
अनादिकालसे धारण करती चली थाती है वह उस वस्तुका घम 
कहलाता है | जैसे पानीमें बहना, भागम जलना, बायुमे स्फुरण, 
मेंघमालेमें गरजना, वियुते च्मकना, आंखमे देखना, कानमें सुनना, 
जिहार्म बोलना उनका स्वाभाविक घम है इत्यादि । इसी प्रकार सुच 
तखोम भी जो सुक्ष्मल्रलिये हुआ विशेष गुण है वही उनका घर्ष 

। जेसे-- - 
मैत्यां प्रसाद:- मित्रताम प्रसन्नता ।- 
दयायां अभयम-- दुयामे निभयता । 


हलो ॥ है? ॥ | श्रौपज्ञगवद्वीत) हि ६०% 


हे अर्जुन ! इन उपदेशोंमें केवल एक उपदेशके विषय जिस 
तुके कभी भो नहीं छोडना चाहिये पुन; कहता हुँ--- 


मु०-- सर्वगुह्मतम भूयः क्षणु मे परमं वचः। | 
इष्टोऽसि मे दृढमिति ततो वक्ष्यामि ते दितम्‌॥ 
॥ ६४ 
पदच्छेद्‌:-- सबशुह्यतसम ( गुह्यादपिगुह्यम्‌ ) से ( ममः 
वासुदेवरय ) परमम्‌ ( सर्वोत्तमस । सप्रैश्रेष्ठम ) वचः ( वचनम्‌ । 
वाकम्‌ ) सूयः ( पुनः ) श्यणु ( आाकणय ) से ( मम ) हृढम 
( चम्‌ । असन्तम ) इष्टः ( मिय: ) ग्रसि, ततः, (तस्मात) 
इति ( इदम्‌ ) हितम्‌ ( सुखप्रदकथनस ) बच्च्यामि ( कथः 

यिप्यामि ) ॥ ६४ ॥ 


पदार्थः ~¬ ( सर्वगुद्यतमस ) सबसे गोपनीय ( से ) मेश 
( पर्स ) परम उत्तम ( बच; ) वचन ( भूयः ) छिरे ( शु ) 
सुन क्योंकि ( मे ) तू मेरा ( इढम ) असन्त ( इष्टः ) प्रिय 
( असि ) है ( ततः ) इसलिये (इति) यह (ते हितम ) 
तेरे हितका साधन करनेवाला वचन ( वक्त्यामि ) कहुंगा | ६४ ॥ 


सावार्थः-- यजविद्याविशारद यादवेन्द्र भगवान श्रीकृष्णचन्द्र 
रत्ञनके प्रति परमगुछ तत्वके प्रकाश करनेकी प्रतिज्ञा करतहुए कहते 
हैं, कि [ समगुह्यतमं भूयः शशु मे परम वचः | 


१६ 


३८१४ श्रीमद्ठगवद्ीता ` [ अध्याय १६] 


. इसलिये यहां * सर्वधर्मान ? कुहनेसे भगवानका तात्प केवल 
शुभ कमोसे हे । यदि अशुभसे तात्पय होता तो ' धर्मान ' के स्थान- 
पर “सर्वाणि कर्माणि” कांप्रयोग करते अतएव 'कर्म? शब्दा प्रयोग 
न करके “ धमे? शब्दका प्रयोग किया है ।. 


बुडिसान भलीभाँति समझसकते हैं, कि यहाँ “ सर्वधर्मान ” 
अर “ परित्यज्य ” इन दो पदोके मध्यमें ' मयि ? पद गुप्त है 
अर्थात हे अज्ञुन | सब धर्मोको मुझमें अपण करके मेरी शरण 
आजा ! सा भगवान पहले. भी भर्जुनके प्रति कहृथाये हैं, किं 
“ यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत ” ( अ० ६ ो० 
२७ ) अर्थात्‌ जो कुछ तू करता-घरता है सब मेरेमें अपण करदे । 


अब कहते हैं, कि अर्पण करना कया हे? सो केवल मुखसे कह 
देना अपण नहीं है! जैसे कोई चक्रवर्ती किसीको कहे, कि मैं अपनी 
गद्दी तुम्हें अपण करदेता है तो इसका अथे यह नहीं है, कि बैठने- 
की जो तीन-चार हाथकी यदी है बही. अपेण करता हुँ वर इसका 
अथे यह ए, कि अपने राज्यभस्की विविध सम्पत्तियोंको उनके 
स्थूल और सुद्धम फंदा्थोके रुदित तुम्हें देदेता हु । इसी प्रकार केवल 
इतना कहना, कि में अमुक “ कमे * ` भगवानको अर्पण करदेता 
है इसका अथे यह नहीं है, कि उस कर्मको स्वरूपतः अपर 
करता हु । क्योंकि स्त्ररूपंतः अपर करनेस अपना बन्धन छुडा, जिसे. 
अर्पण किया उसे ही उल्टा बांधलेना है । जैसे कोई यजमान अपने 
पुरोधावो संकल्य देदेवे, कि आजसे मैंने अपना स्नान तुम्हें अर्पण 


डीन) ६५ ॥ श्रीमद्गबुड्ीता - १८०७ 


अब वह सवगुह्मतम रहस्य क्या है? सो छुन | 
मु०-- मन्मना भव मद्धक्तो मद्याजी मां नमस्कु । 
मामेवैष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि से ॥ 
॥ ६४ ॥ 

पदच्छेद: मन्मनाः ( मयि परमेशे मनः चित चस्य सः | 
सदा सञ्चिन्तनपरसानस; ) मद्भक्त; ( ममभक्तः । सयि परमेश्वरे पमा- 
नुरेक्तिर्यस्य सः ) माजी ( मतूजनशीलः) भव, मास्‌ ( सुदेवम्‌ ) 
नमस्कुरु ( कायेन वाचा मनसा स्वभावेन प्रणम! ) झाजू ( वासुदे" 
बस ) एव ( निश्चयेन ) एच्यसि ( प्राप्स्यसि ) ते ( तुभ्यमसुः 
नाय ) सत्यम ( यथार्थनया ) प्रतिजाने ( प्रतीज्ञा करोनि ) में 
( ममेशनशीलस्येरस्व ) प्रियः ( इ: ) असि ( वतसे ) ॥ ६४ ` 

पदार्थः ( सम्मना; ) फिर तू मेरे रूपमे निरन्तर अपने 
मनको रियर रखनेवाला ( सङ्भक्तः ) मेरी भक्ति करेनेत्राला. (माजी 
मेरी पूजा करनेवाला ( अब ) हाजा (मास्‌ ) मुझको ही ( नसस्कुध) 
` प्रणाव कर ( माम ) तो ऐसा करनेसे मुझ सबैशक्तिमान्‌ परे” 
मेश्वरको ( एव ) अवश्य ( एष्यलि ) म्राप्त करेगा ( ते ) तेरेज्िये 
मैं अपनी ( सत्यम्‌) सच्ची ( प्रतिज्ञाने ) बात जनाता हूं (से ) 
क्योकि तू मेरा ( ग्रियः ) प्यारा मित्र ( असि) हे ॥ ६५ ॥ 

मावार्थ;--- अब जगडितेषी प्रेम तत्वान्वेषी भगवान. श्रीकृ- 
प्णचन्द्र अर्जनके प्रति “ सगुद्यतम '? तत्त्व वर्णन करते हुए कहते हैं, 
कि [ मन्मना भव मद्धक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु ] दै 


६८१६ श्रीमद्भगवद्गीता ` . [ ब्रध्या० १८] 


. प्रसन्न हुआ करता था तहांसे उदासीन हो इन इन्द्रियोंको नरवर प्रसन्नतासे 
हटा अमितानन्दखरूप भगवतें लगाकर सवेदा कृतकृत्य हाजाना 
यही सबधर्मोश्च . परित्याग कर. भगवत-शरणम आना हे । अर्थात 
..वाह्ममुख दृच्तिको अन्तर्भुख करदेना ही सब थमोको लाग शरणम 
श्राना है । Co 
" तृतीय अर्थ- इस व्छोकमे “धमै शब्द फल, भरै, काम चौर 
मोक्षका उपलक्षण हे इसलिये केवल “ धर्मान परित्यञ्य ? कहनेसे 
- यही तात्पथे है, कि प्राणी शर्थ, घम, काम थोरे मोक्ष इन चारोंका 
परित्याग करे । अर्थात अपने अनेक जन्मोंके परिश्रमसे प्राणीने जो 
कुछ घभे उपार्जन करलिया हे अथवा अथ उपाजन करलिया है 
तथा अपनी कामनाशओंकी पूति कर मोक्षकी भी प्राप्ति करली है तिन 
सबोंको भगवतें अर्पण करदेवे । अच इनसे अधिक . बढकर 
क्या हे? जिसे प्राणी भगवानको अपेण करेगा | इसलिये ' धर्मान ! 
कहुनेसे भगवानका तात्य यही है, कि तु अपने धमे, अथ, काम 
ओर मोक्ष तकको मुझमें अपण करदे ओर उसके बदले मुकको 
मोल लेले । यही सर्वघमाको अरण करके भगवत-शरणमें आना है । 


चतुथ अर्थ- मानव-घर्मके अन्तर्गत चार वणे और चारे आश्रम 
हें जिनके धभ पिछले खछोकोंमे वर्णन कर आये हैं अर्थात्‌ आह्यणने जो 
तप आदि करके नर्म धर्म प्राप्त किया है, दौत्रियने जो घजापालन. और 
यज्ञ इत्यादिस ज्वात्र्धम प्राप्त किया है, वेश्यने जो. गोरक्षा इत्यादि 
भम प्राप्त किया है . भौर -शूद्रने जो सेवाकर शूद्रलधर्म प्राप्त किया है 


रोक १५ ॥ ओीमहगबद्गीता ˆ ३८०३ 


न विद्यते । इत्येवं महाविष्णोः परममिमसुपदेश लब्च्वा पितामहः 
परमानन्द प्राप ” ( त्रिपाडिभूति मदानारायणोपनिषव्‌ अ० ८ श्रु ८ 
में देखो ) 

अथे--- श्रीनारायण भगान बह्मदेवके प्रति कहरहे हैं, कि सो 
-आदिनारायण में ही हू इसलिये मेरी शरण ग्रहण कर । मेरी 
मक्तिम निष्ठा कर | मेरी उपासना कर । तब तू मेरेको ही प्राप्त 
होगा । मेरे अतिरिक्त सब्र तरतु बाधित हैं । औरे मेरे बिना अबा- 
धित कोई वस्तु नहीं है । तापर्य यह है, कि जहां मैं हूँ तहां कोई 
बस्तु बाधा करनेवाली नहीं है । अतिशय आनन्दमय और अद्वितीय 
मैं ही हू। सर्वत्र मैं ही परिपूर्ण हूं अथवा सबप्रकारकी कामनाओंसे 
में पूर्ण हूं। सबोंका श्रय अर्थात अवलम्ब भी मैं ही हूं। 
चाचासे अगोचर निराकार परबझस्त्रूप में ही हूँ । मेरे बिना 
अशुमात्र भी वर्तमान नहीं रहसकता । इस प्रकार महाविष्णुके परम 
उपदेशको लाभ कर पितामह महादेव परमानन्दको आप्त हुए । 


इसी वचनको भगवान श्रीकृष्णचन्द्र इस 'छोकमे कहकर 
अर्जुनको अपनी भक्ति स्वीकार करलेनेकी आज्ञा देरहे हैं । 

इस ग्छोकका व्याख्यान अ० ६ शछो० ३४ में होगया है इस- 
लिये यहां संक्षेपत: वणन किया ॥ ६५ ॥ 

अब भगवान्‌ अगले 'छोकमें अपनी भक्ति मत्त होनेके उपायोंभे 
श्रेष्ठ भौरे सुलभ उपाय वर्णन करतेहुए कहते हैं । 


६८१८ शरीभट्भगबंह्ीता - [ भ्रध्या १८] 
हाजावे । आलसी, अवधूत न बनकर. प्रेमी अवधूत बने अर्थात्‌ 
भगवतके निमित्त वर्णाश्रमभेदको भी परित्याग कंर देवे जैसा, कि 
नारदने कहा है, कि“ न तत्र जातिकुलभेदा; ” अर्थात्‌ भगवद्भक्ति 
जाति-कुलका भेद नहीं रहता। यही अर्पण करके शरण थाना हुआ [ 
ऐसा न करे जैसे हाटलियोंका जाति-पांति छोडकर छोटा साहबकी 
` पदवी प्राप्त करेना होता हे वरु भगवज्ञक्ति स्वीकार कर भक्तकी पदवी 
प्राप्त केर । 


शारीरिक-धर्म जो खाना, पीना, शयन करेना इत्यादि हैं इनको 
परित्याग कर भगवतके नामपर अपण करताहुआ बनमें जा भगवत्पाप्तिके 
निमित्त तप करे । जैसे स्वायम्भुव मनु और -शतरूपाने भगत्रतको और 
पार्वतीने महादेवको प्रा्त-करेलिया। 


इस प्रकार अपनेको तपाकर भगवतूको प्रात करलेवे क्योंकि 
“तप्तस्य गर्तिनीस्ति' जिसने अपनेको तपाया नहीं उसकी गति नहीं है । 
यही सवै शारीरिक धर्मोको सच्चे हृदयसे शरण आना कहलाता हे । . 


अथवा इसका यों भी अथे करलो, कि भगवानके विरह-तापमें 
तपताहुआ भूख, प्यास, निद्रा इत्यादि सब भूल कर भगवतृनशरण ` 
आजावे । 


अब शरेण याना क्या है ? सो वर्णन कियाआता है तहां शरण 


- तीन मकारकी होती है “तस्यैवाहं । ममैवासो । स एवाहमिति त्रिधा? 
में उसका हूं, सो मेरा है ओर सो ही में हूं । तहां पहले जो कहा, कि 


इसी | ६६ ॥ _. भयडवद्हीता ३८११ 


लोके चक्रवर्तीनेरश और परलोकमें स्त्रगछुख देनेवाले हैं उन सङ्ग 
फल्लोंको मेरे नासपरे परित्याग करदे अर्थात केवल सुक ही को प्राप्त करनेकेः 
लिये सर्वोत्तम फलोंको चित्तसे त्याग मेरे नामपर निछावर करदे ॥ 
सब सुखोंके बदले केवल भेरें मिलनेके सुखकी अभिलाषा करले ।: 


प्रिय पाठको ! संसारका यह नियम है, कि जब कोई प्राणी 
किसी अमूल्य रत्नको प्राप्त करनेकी इच्छा करता है तो उसके यत्नमैः 
अपना तन, सन और घन सब अपण करडालता है। जैसे विधाहक- 
(समुद्रसे सोनी निकालनेवाला) जब मोती निकालनेकी इच्छा करता है 
तब अपने पुत्र, कल्नन्न, घन, सम्पत्ति मित्र इत्यादिको तयाग अपने 
शरीरका भी मोह छोड अथाह समुद्रके भीतर डुबकी लगाकर मोती! 
निकाल लाता है । इसी मकारे भगवान अजुनके प्रति कहते हैं, कि 
कि है धनंजय! तू सी पुत्र, पौत्रपर लोक इत्यादिके सुखोंको प्रेम-पयोधिः 
के पुलिनपर परित्याग कर प्राणकी भी प्रीति छोड डुबकियां लगा. सुक 
मनोहर मनोबाब्छित मोतीको निकालले । अर्थात्‌ सब छोडछाड केवल. 
मुक ही. को प्राप्त करले । 


बहुतरे मन्दमति इस छौकका मनमाना अर्थ यों करलेते हैं, 
कि भगवान अशुनके प्रति यों कहरहे हैं, कि. हे अजुन ! तूसक्र्माओं 
छोडदे | अर्थात्‌ याजतक जो दान देता था वह बन्द करदे, कूपखुद बता था 
उसे भरदे, वाटिका लगवा रहा था उसे कटतरादे, अपने यहांकी गोशाला 
और पाठशालायोंको ढहवादे और तहांसे गुझ्ओंको आरे विद्यार्थियोंको 
मार-सार कर निकालदे । भिन्नः चेत्के डारा जो. संन्यासिर्योकी ऑर 


३८२०: श्रीमेद्ठगवंद्वीता - [अध्याय १८]: 


५. अर्थात्‌ जैसे मार्जारी अपने बच्चेको आग लगते समय शपने 
मुखसे पकड दूसरे घरमें लेजाती है बच्चा कुछ भी नहीं जानता, 
कि मैं क्या हूं ! कहां है! कया कररहा हू! और क्या होरहा है ? इसी 
मार्जारन्यायते जिसने अपनी गर्दैन उसके मुखमें डालदी हे और 
समभरहा है, कि मेरी रेक्षा वा नाश जो कुछ करना है सब वही 
करेगा मैं कुछ नहीं जानता । इस प्रकार शरण लेनेको प्रथम शरण 
“ तस्यैचाहम ” का रूप कहते. हैं । 

अहादेवने भी भगवानकी स्तुति करतेहुए बअजमें इसका रूप 
यों वणन किया है- | 
& पुरेह भूमन ! वहवोपि योगिन, 
त्वदपितेहा निजकमलब्धया। 
बिबुद्धय भक्त्यैव कथोपनीतया, 
प्रपेदिरेऽऽजोऽच्युत! ते गति पराम्‌ ॥” 
र श्रीमःहागवत्‌ स्कंध १० अ० १४ ग्छोक ५) 

` झंथै---हे भूमन! सर्वव्यापक !! अविच्छिन्नस्वरूप [!! में तो ऐसा 
जानता हुँ; कि पूर्वम बहुतेरें योगियोंने इस सेसारमें अपने कम और 
-भजनसे लाभ कीहुईं अपनी सारी चेष्टाओंको आफ्ने अर्पण करके _ 
तथा कथा-श्रवणसे उठान्न हुई भक्तिके डारा आपको सुखपूर्वक जानकरके 
हे अच्युत ! आपकी परमोत्तम एवं सवोत्कृष्ट शरणको प्राप्त होगये । 

. अब दूसरे प्रकारकी शरंण 'समैवासौ' के विषय सुनो! इस पदका 
अर्थे यही है, कि यह मेरा है अर्थात यह कृष्ण मेरा ही है। . 


कोन ॥ ६६ न श्रीमद्धद्ठीता ˆ ३८१३ 


- शान्त्या सुखम--- शान्तिमें सुख । 

तुष्टयां सुद- तुष्टिमें हृष । 

पुष्टयां गवेः- पुष्टिमे वलका गर्व । 

. उन्नतौ दर्षः- उन्नति करभेमे दृष । 

चुद्धथां भर्थ:-- बुद्धिस सर्वेगूढतत्तोक़ा अथे। 

सेघायां स्मृतिः मेघा जो बुडिसे भी अधिक सृक्मतल है 
तिसमें स्मृति । 

तितीक्षायां क्षेमम--- सदिष्णातामे कल्याण । ये सब स्वाभाविक 
धर्म हैं । 

भगवानके कहनेका मुख्य तालये यह है, कि जैसे सर्वप्रकारकी 
स्थूल और सुक्ष्म वस्तुओंमें उनका अपना स्त्रामाविकध्स वर्तमान 
है इसी प्रकार मनुष्य-शरीरमें मानवधम वर्तमान है । जिस मानवधः 
मेके सिङ करनेकेलिये वेद, वेदांग, उपनिषद्‌ और स्पृतियां बनीहुई हैं 
अर्थात मनुष्योंमें जित्ने मानवधर्म अनेक पूर्वजन्मेकि कर्माके 
समूह संचितसे प्रारब्ध बनकर मुनुष्योंमे वर्तमान होकर सम्पादन किये 
जारहे हैं उन ही का नाम धर्म है, यदि यह कहो, कि मनुष्यमें तो 
प्रार्धकरे साथ पापकमेके.फल भी दियेगये हैं तो क्या वे सौ धर्म ही 
के नामसे. पुकारे जावेंगे ! उत्तर यह है, कि वे धमेके नामसे नहीं 
पुकारे जासंकते उनका नाम अधर्म कहा जावेगा । क्योंकि जितने 
पापं "हैं बे मानवधर्मके अभाव हेनेसे उत्पन्न होते हैं इसलिये उनका 


नाम धर्म नहीं कहाजावेगा . वें तो अघम ही कहेंजावेंगे | 
~ ४८१ 


६८१२ औमद्वावद्वीता - [ चब्या० १८ ] 


नारायण ही हे |. मेरा मन आरे उस मनसे भानने योग्य 
नारायण ही हे । मेरी बुडि और उस बुडिसे जानने योग्य नारा- 
यण ही है। अहंकार और अहेकार करने योग्य वस्तु भी नारायण ही 
है । मेरा चित्त और उस चित्तसे जानलेनेवाला पदाथ भी नारायण 
ही है । मेरा वचन और मेरे बोलनेका विषय भी नारायण ही है । 
मेरू दोनों हाथ औरे उन हार्थोसे दियेजाने योग्य पदार्थ भी नारा- 
यण्‌ ही है । मेरे दोनों पेर और चलने योग्य चाल भी नारायण ` 
ही दै । धारण करेनेवाला, विशेषरूपसे धारण करनेवाला, करनेवाला 
और नहीं करनेवाला वही एक दिव्य नारायण ही है । माता, पिता, 
आई, घर, शरण, गति आर हितसाधन करनेवाला मित्र भी नारा- 
यण ही है । उक्तम्रकारे भगवानसे सर्वप्रकारका सम्बन्ध लगा जो यों - 
कहाकरेते हैं, कि “ समेवासो ” यह कृष्ण मेरा है वे इस दूसरे 
प्रकारकी शरणूवाले कहेजाते हैं। - 

अब तीसरी शरण ' स एत्राहम्‌?. के विषय सुनो | इस पदका 
अथ यों हे, कि सो कृष्ण निश्चय करेके में हूँ । अर्थात शरण लेने 
वालेने मगबतका ध्यान करेते-करते यहांतक अपनेको उसके रूपमें 
मिल्ञादिया, कि अब उसको अपनी शरीरको कुछ भी सुधि नहीं है 
जो थोडी देर पहले अपनेको देवदत्त समझरहा था वह इस प्रकारकी 
शरणके अभ्याससे अपनेको वासुदेवरूप ही समभरहा है अर्थात्‌ 
“ शह ब्रह्मास्मि ? “ तत्वससि ” “ सोहमरिस ” “ अयमात्मा- . 
ब्रह्म ” इन चारों महात्राक्योंके समोको चरितार्थ कररेहा हे । गोस्वामी 
तुलसीदासजीने सी कहा है किन “ सोई जाने जेहि देहु जनाई, 


श्लौक़ ॥ ६६ ॥ -धौमडगवेदीता ` - ३८१५ 


करेदिया तो उस पुरोधाको उसके पहले सी नित्य स्मान करना 
पडेगा तो जैत रनानरूप कमने पुरोधाको बांधल्या है ऐसे सक्ता 
गरेण कियाहुआ कमे भगवानको भी बांधलेगा इसलिय यहां स्वरूपतः 
अर्ण करनेका तात्पर्य नहीं है वरु फलतः अर्थात्‌ उस धमका. जो 
स्वगादि फल मिलनेवाला हे उसे परित्याग करनेका नाम प्रपेण है । 
जमे घर-कन्याके विवाहमें उसके मा-बाप वर-कन्याके मिलनेका आनन्द 
पाकर धन सम्पत्ति उसके निछावरे किया करते हैं इस प्रकार भक्त 


अपने अनेक अन्मोकि यज्ञ, तप इत्यादिके फल जो नाना प्रकारके 
सुख हैं उन्हें भगवतपर निछावर केरदेवे | 


इसी अथकी सूचना करेनेवाला यह “ सबैधर्मान्‌ परित्यञव ४ 
रूप वाक्य आपके सम्मुख रखा हुआ है । 


“द्वितीय अर्थ-- अब दश इन्द्रिय, चार अन्तःकरण शौरै पेच 
प्राणोंका ओ धर्म देखना, सुनना, बोलना इत्यादि उन्नीस हैं जिनका 
चरन अ०१५२छोक २० में करआये हैं वे बाहरकी मयाकृत बस्तुओंकी 
शोर लगेहए हैं भर्थाव उनको ग्रहण कियेहुए हैं इनका ग्रहण 
करना रोक कर अर्थात्‌ उनको बाहरकी- वस्तुओंसे मोड कर 
श्रन्तभुख भगवत्सखरूपमें लगादेना ही सवे घमौका परित्याग करके 
आगत्रत्‌-शरण्‌ थाना है । अर्थात पहले जो यह प्राणी नेत्रोसे अनेक सुन्दर" 
रूपोंकों देखता था, कानोंसे विविध प्रकारके रागलन सुनता था, जिहासे 
सित्रोकि साथ मधुर भाषण किया करता था वः षट्रेसका स्वादलिया 
- कुरता था थौर मनसे पुत्र, कलत्र, धन, सम्पत्ति इत्यादि विभवको देख , 


३८३४ श्रीपद्धमवद्रीता [ शरव्या १८. 
| भगवानके कहनेका मुख्य. तात्पर्य यह है, कि हे अञ्धुन | 
जो प्राणी पूर्वोक्त कथन कियेहए अर्पण और शरणको भलीमांतिं 
समक रहा है वही सब घमोको परित्याग कर मेरी शरण आमेवाला है । 
इस लिये हे अजुन | तू भी सब धमौंको परित्याग कर मेरी शरणं 

आजा) ८ 


दतनां सुनंकर अजुन इंस शोकमे पडगया, कि हमारे सब धर्म 
तो ये लेलेदेंगे क्योंकि में इनके नांमपर निंछावर करदूँगा पर मेरे जो अधमे 
घच जावेंगे उनकी क्या दशा होगी ! उन्हें मैं किसे दूंगा और कौनं 
लेगा ! अन्तर्यामी भगवान अजुनके हृदयकी बातें जानें गये और 
भ कहूँ पडे, कि [ गहे त्वां संब्रंपापेभ्यो मोदायिष्यामि 

` झां शुचः ] हे अर्जुन ! जंब तू मेरी शरण थाजावेगा, तब 

मैं तुकको सब पापोसे छुडालूंगा तू शोच मत कर | जैसे सिंहकी 
धारण आये हुएको श्याल्ल वा कुँते कुछ नहीं करसकते ऐसे मेरी शरण 
शये हुए तुक अर्जुनको तेरै पाप तापरूप श्याल और कु तेरा कुछ भी 
मंहीं करसकते । मैं उनको अपने तेजसे भस्म कर डालूँगा । 
देना और इसंसे इतं पुरुषोंको पापफल भुगवाना क्या पच्षपातं नहीं है ! 
फिर जिसे भंगर्वानेकी दुम न्यायेकारी भरें पच्चापातरहितं बोलते हों 
उसमे ऐसां पेच्षेपाते कयां ? 

संमाधान- भरे प्रेतिंवादी ! तूं पक्षिपतिकों अंथ नहीं संमतो | 
भक्षेपातेकी दोषं वंहां लगता है जहां दी मोणी एक ही गुंणके हो 


श्लो० ॥ ६६ ॥ श्रीमड्धगवद्वीता ` १६१७ 


त न त हत क या द 
`ये चारों अपने-अपने धमोको. भगवतमें अपेणकर भगवत शग्श 
होजावे । 

- शेका--- बाह्मण आहाणत्वको, क्षत्रिय चात्रिय्वको और वैश्य 
वैश्यत्वको अपैण करदे तो ऐसा करना उचित है अनुचित नहीं है 
पर शूद्र अपने शूद्रत्वको केसे अरण करसकता है और भगवान उसे 
केसे खीकारे करसकते हैं १ ५० ९९५ 


समाधान--- अरे प्रतिवादी ! फिरे तेरी बुडि कमके स्वरूपत; 
त्यागकी ओर चलीगयी में पुनः २ तुकसे कहता चला शाता है. कि 
स्वरूपतः अपण नहीं वरु फलतः अर्थात कर्मफलॉके अपणसे तात्पर्य 
हे, तहां शूदने जो सहसूवषे पथेन्त किसी व्रझविद्‌ आह्मणकी सेवा की 
है, मस्तकपर जल ढोकर स्नान कराया है, चरणोंको चांपा हे तिसका जो 
अपोध फल स्त्रालोक है वह सगवानपर शूद्र भी निछावरे करदेवे तो 
वह शूद्र भी भगवतको प्राप्त करसकता है | जैसे धन्ना इज्ञाम, शवरी 
भीलनी और निषाद मछाहने अपनी-अपनी सेवाका फल भगवतमें ' 
अपण कर भगवतको प्राप्त करलिया । 
` पञ्चम अथ--  सबैधर्मान परित्यज्य’ का यह है, 
कि आश्रम-धमको एक दूसेरेमे लय करताहुग्या अर्थात ब्रहचयको 
` गृहस्थमे, गृहस्थको वानप्रस्थमै और वानप्रस्थको सन्न्यासम लय करेता 
'डुथा उस सन्न्यासको भी उसकी भिन्न-भिन्न ऊंची श्रेणियोंम लंय करता 
हुआ उसकी अवधि तक पहुंच भगवतम लय करदेवे। थर्थात सन्न्यासी 
जाति पांति रपर्शारशी इत्यादि वर्ण-बसकी परित्याग कर भावत-शरण्‌ 


हि 


३८२६ चीमड्भगवह्ीते' ` [ श्रध्या १६] 


दान करेता हूं परन्तु बिना पढे और संकल्प किये भी घरके शुभ ग्रवयवोके 
साथ अशुभ अवयव भी दान लेनेवालेके पास चले जाते हैं । दान 
लेनेबाला चाहे उनको रखे अथवा उनको तोडकर स्वच्छ करडाले, वा 
धर्म्मशाला इत्यादि बना लेवे | इंसी.प्रकारें जब यह प्राणी श्रपनेको 
भगवतके. अरण करता है तो इसके धमे और श्रध दोनों इश्वरके 
पास चले जाते हैं तब वह वासुदेव धर्मके बदले अपनी भक्तिं प्रदान 
करता है और अधभोको अपने तेजसे भरम करडालता है । 
भगवानने अपने सुखारविन्द्से कहा है, कि “ कोटि विप्रबध 
लागे जाही; यावै शरण तजों नहि ताही ।” अर्थात जब भगवान 
अपनी शरण आनेवालेके बिप्रअघरूप पापको नष्ट करडालते हैं तो 
ओर सामान्य पापोंकी क्या गणना है । | 
फिर भगवानने विभीषणंके विषय कहा है, कि “ सकृदेव 
प्रपन्नाय तवास्मीति च याचते । अभयै सर्वभूतेभ्यो ददाम्ये- 
तदू ब्रत॑ मम ” ( वाल्मी यु० का० सगे १८ खछो० ३३ ) 
अर्थ- एकबार भी जो पाणी मेरी शरण श्रानेकेलिये यों कहता 
है. कि हे भगवन | में तुम्हारा हुं तो मैं उंसके सर्वपापोंको नाश 
कर भूतोंसे अभय प्रदान करता हूं। अर्थात सुक्त कर अपने 
स्वरूपम निला लेता हं यही मेरा बत अर्थात्‌ प्रण है । 
इस 'छोकका अर्थ सामान्य पुरुषोंके समझने योग्य नहीं है और 
न उनके सम्मुख कहने योग्य है इसे तो वही समझे! जो अनेक जन्मोंके 
पुण्योदय हानेसे भगत्रतकी परमभक्तिकी ओर झुकता हे | &६ ॥ 


डक ॥ ६३॥ श्रीपद्गवद्ीता : ६८१३ 


“तस्वैव्ाहम मैं उस महाप्रभुही का हुँ किसी दूसरेका नहीं तासभे यह है, कि 
मैं जो अविद्याके संग होनेसे जीव नाम करके पुकारा जता है सो केवल 
'अविद्या-कल्पित अममात्र है अर्थात्‌ मैं जीव नहीं है उस ब्रझका 
अंश हूँ जैसा भगवान पहले भी कहथाये हैं, कि “ममेवांशो जीवलोके” 
(४० १५ वलो ७) 
इससे सिद्ध होता है, कि जेसे चिनगारी अभिहीका अंश होने 
से भग्नि रूप ही है ऐसे ही मैं उसका अंश होनेसे उसीका रूप हूं । 
अर्थात्‌ मेरे पास जितनी शारीरिक वा मानसिक समत्तियां हैं उसीकी 
है मेरी कुळ भी नहीं। क्योंकि जब मैं उसका हेचुकां फिर मेरा क्या 
रेहा ? इसलिये मेरा कम, धम, ध्यान, ज्ञान, बुडि, मेघा, शम, दम, 
. तितीक्षादि ष्ट्सम्पत्ति, श्रवण, मनन, निदिध्यासनादि साधनचतुष्टय 
तथा शरे, घर्म, काम, मोक्ष चारों पदार्थोके सहित अन्य जो कुछ ऐश्वर्य 
हैं सब उसीके हैं । वह जब चाहे मेरे शरीरके किसी अव॒यत्रको वा मेरे 
पृत्रोक ऐश्वयोको जिस प्रकार चाहे काममें लेवे वा किसीकों प्रदान कर- 
देवे यहांतक, कि मेश शरीर भी कूकरको खिलादेवे, आगमे अस्म 
करदेवे, पानी बोरदेवे, वायुमें शुष्क करदेवे जो चाहे करे मुके इस 
विषयमे कुछ भी बोलनेका खत्व नहीं है । जैसे पतिब्रता खी तन, मन. , 
घनसे अपने पतिकी ही होरहती है पति जो चाहे करे प" वह फिर किसी 
दृसरेकी ओर नहीं देखती इसी अकार जो प्राणी अपना सर्वस्व लिये 
हुए अपनेको भगवतमें साँपदेता है औरयों कहता है, कि * तखैवाहम्‌ 7 
मैं उसीका हूं और मेरा जो कुछ है सब उसीका है और जो कुङ कमे 
झुमसे उसन्न होते हैं सब उसी नारायणके हैं। 


३२८ श्रीमद्भगवद्गीता [ अभ्याच १८] 


भावार्थ:-- अब श्रीहलघरानुज दृष्णिकुलाम्बुज गद्डष्वज 
भगवान श्रीकृष्णचन्द्र अनधिकारियोंके प्रति गीताशाख नहीं देनेकी 
आज्ञा देतेहुए अर्जुनके मति कहते हैं, कि[ इदं ते नातपस्काय 
नाभेक्ताय कदाचन ] हे अजुन | यह गीताशाख जो तेरे लिये 
मैंने कथन किया इसे अतपसकाय और अभक्तोंको कभी सी नहीं 
देना। अर्थात अपने-अपने वणे और आश्रमके धर्मोका विधिपूर्वक प्रति 
पालन करना ही तप कहलाता है सो जिसने ऐसे तपका सम्पादन 
नहीं किया, अपनी आयुको मिथ्या व्यवहारोंमे लगाकरे नष्ट करडाला, 
किसी तखके समकने वूझनेकी शक्ति जिसके थन्तःकरणुमे नहीं 
आयी, अझचयमे परिश्रम कर, विविध -भांतिके क्लेशोंको उठा, 
विद्या और वीथेका लाम नहीं किया, शहस्थाश्रममें अपनी घन सम्पत्ति 
डांग दान और यक्ञोंका सम्पादन नहीं किया; बानप्ररथ होकर शीतो- 
ष्ण्का सहन, मौन, ळृच्छू, चान्द्रयणादि ब्रतोंका साधन नहीं किया, 
झन्त्यासी होकर सबैप्रकारेके परिग्रहोंसे रहित होकर योगवलसे अन्त 
करणुकी शुद्धि नहीं प्राप्त की तथा कायदण्ड, सनोदण्ड और वागू" 
दर्ड तीनों दणडोंले जिसने त्रिदण्डीका घर्म पालन नहीं किया ऐसे 
धुपको “ अतपरक ? कहते हैं। फिर जो अतपरक होरहा है - 
बह भगवज्चरणारतिदोंका भक्त भी नहीं हांसकता । क्‍योंकि वह . 
अपने कोते विहीन होकर भवसागरकी दारुण तरंगोंमें ऊब-डुब 
करते. रहनेते मगवरूक्तिकी योर मुख करनेका अवकाश ही 
नहीं पासकता इसलिये ऐसे तपस्याहीन थभक्तको यह गीताशात्र 
कदापि उपदेश करने योग्य नहीं है । कहावत है, कि “मैंउके: 


उसी-कृष्णके साथ हैं अन्यसे नहीं अर्थात्‌ माता, पिता, थाचाये, 
सखा, सुहृद जहांतक सम्बन्ध कहेजान मुके उसीसे है| यथा--< 
“ त्वमेव साता च पिता मेष, 
व्वसेव चन्धुश्च सखा लेब | 

वमेव सव्यश्च गुरुस्वमेद, ड 
तसच सर्वे सस देव देव | ॥ ” अर्थ सप्ट है! 
इसी प्रकारके अथको अति भी प्रतिपादन कती है । प्रमाण 
श्रुतिः--- “ ॐ यचुश्‍च द्रव्यं च नारयणः श्रोत्रे घ श्रोतव्यं च 
नारायशो प्राणं च प्रातव्यं च नारायशो जिठ्ठा च स्सयितब्यं 
च नारायशस्थक च स्पशयितव्यं च नासयणो मनश्च मन्तब्य च 
नारायणो बुद्धिश्च बोद्धव्यं च नारापणो अहकारश्चाईकतिर््य 
च नारयणः चित्तं च चेतयितव्यं च नारायणी वाक च वक्तव्य 
च मारायणो हस्तो च दात्य च नारयणः धाता विधाता कर्ता 
विकर्ता दिव्यो देव एको नारायणो माता पिता भाता निवासः 
शरण सहहतिनारायणः ॥ ” ( सुवालोपनिषत्‌ क्ष? ६ में देखो ) 
आअर्थ--- सैरा नेत्र और उस नेवसे देखनेयोग्य पदाथ 
नारायण ही है । मेरा कान और उत कागले सुननेग्रोग्य पदाथ 
नारायण ही है । मेरी नासिका और उस नासिकासे सुचने बोग्य पदाथ 
नारायण ही है । मेरी जिकु और उस जिहासे खाद लेनेयोग्य 
नारायण ही है | मेरा 'चम और उस चमेते सरी करने बोल - 

४८१ 
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अर्थ-- विद्या अहम्रेत्ताओंके पास पहुंच करै बोली, कि हे 

7 झतेत्ताओं ! तुम मुके गुप्त रखो मैं तुम्हें भोग और मोक्ष दोनों प्राप्त 
करांदंगी यदि किसी कारणसे गुप्त न रखसको तो इतना अवश्य 
मरण रखो, कि जो लोग असृयादोषसे पूरण हें अर्थात्‌ मेरी निन्दा 
करनेवाले हैं और आजवधम्मंसे रहित कुटिल और कपटी हैं उनको 
तो सूल्नकऋ भी मुके न देना क्योंकि ऐसेको देनेसे कुछ लाम नहीं 
होगा क्योंकि मे ऐसोके वश होकर अवीर्यवली अर्थात पराक्रमरेद्रित 
हाजाऊंगी अर्थात्‌ बन्ध्या खीके समान सारहीन हाजाऊगी । परे जैसे 
अनधिक्रारियोंओ कमी नहीं देना चाहिये उसीके विपरीत उम पुरुषको 
शीघ्र देमा-चाहिये जितकी भक्ति जैसी ईशवरमें होते बसी गुरुमे हावे 
उसीकेलिये यह शास्त्र कथन कियागक है जिसे महात्मापुरुष प्रकाशित 
करते हैं । | 

` शंका-- गीताशाख तो ऐसा अमूल्य रत्न है, कि जिसे पाकर 
सुख भी ज्ञान लाभ करता हु सेसुति- बन्धनसे मुक्त हा. भगवत्‌ 
शरण प्राप्त करलेता हे किर यदि ऐसे .पुरुषोंकी यह शास्र नहीं. 
दियाजारेगा तो उनका कल्याण कैसे हासकता है? वे तो सदा भग- 
वतृकलिये ससारसयामै भटकते हो .रेहूजावेंगे फिर इस गीताशाखसे 
उपकार ही क्या हुआ ? भलेको तो सभी सुधारते हैं बुरेका सुधारना 
यथाथ सुधारेना हे अतएव जगत॒के उद्धार करनेवाले गीताशारत्रको 
ऐसोसे गुप्त स्खनेकी भाञ्च भगवानने क्यों दी ? 

ˆ झमाधान-- अज्ञानियाँक्ो ज्ञान प्राप्त कराकर संसृति-बन्धनसे 
सुक्त कगदेनेकेलिये भगवानने नहीं रोका । अह्मतलरहित ग्रात्म- 
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जानत तुमहिं तुमहिं हैजाई ” कि किसीने कहा है- “ + मन्‌ तू 
शुदम तू मद शुदी मन्‌ तन शुदम तू जां शुदी । ताकस न गोयद 
बाद अजी मन्‌ दीगरम तू दीगरी ” अर्थात में तु होया तू मै हेया 
मैं तन होगया तू जान होगया फिर कोई ऐसा न कहें कि गै दूसरा हूँ 
और तू दूसरा है। 
रुत मी कहती है-/ ॐ अहमेवास सिद्ोऽस्मि शुद्ध 
एसोऽस्यहम। मसि सदा सोऽसि नियो वरिलोऽस्यहृम। 
: बृडिकारविहीनोएि पटोशरहितोऽश्यहेस सिीगुक्तऽसिशर 
सतरादत्तेऽस्यहम्‌। सवदा समरुपोऽसिमि शानतोऽसि पुरोचमः। 
एवं खालुमवा यस्य सोऽसि न संशयः ” (भेत्रेखु» ° ३ 
श्र १८, २४ ) 
` सक्षि तातयै यह है, कि अपने इष्टा ध्याने करते करते जब 
मणी उसका रूप होजाता है तो उसके सब गुण उसे प्रदेश करं" 
जाते हैं ओर तूप हकर अपने शरानन्दमें सत्त हो यों उच्चारण 
करने लगता है मैं सिर है, शुड हूं, ओह हूं जो में हूं सदा सो ही हु 
निविकार हुँ, यो विकार, छां कोश चोर देवों श्वगोसेमुक्त हूँ भर्थावये 
मुझको बाधा नहीं करसकते मैं सबेदा समरुप हू यो! पुरुषोत्तम हू थीत 
कृष हूं इस प्रकारका अनुभव जिसका है उसीको 'सोईहमरिम पदके 
कहनेंका अधिकार है अर्थात्‌ वही प्राणी 'स एवाहम रुप तीसरी 
ररक्ष शरण॒का पत्र है। ' 
कक] 
| gs $ (02% ७० ७१) २९ RFT] त 
& विका, कोर और क लका पदन झी शर्या शोक ६३ में इरा 
है. दखहेना। - ` 
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जब - साक्षात पररह जगदीश्वर हैं तो उनकी निन्दा कौन .कर- 


सकता है । क्योंकि जगदीश्वरको तो सभी देशवाले मानते हैं, कोई 
खुदा; कोई (७०१) कोई राम, कोई नारायण भौर कोई भगवाच 
कहकर मानता है | फिर यदि कृष्णचन्द्र भगवान होते ती सब 
देशवाले उन्हे मानते पर देखाजाता है, कि सब देशवाले नहीं मानते 
हैं और उनको भी अपनी निन्दाका भय होता है इससे ऐसा अनुंभरव 
होता है, किं क्लेष्णचन्द्र जगदीश्वर . नहीं थे क्योंकि ईश्वरेको 
किसीकी निन्दा वा स्तुतिकी चिन्तां कैसी ? अतएत्र श्रीकृष्ण चन्द्र 
मतुष्यके संमान निन्द और रेंतुतिकी चिम्ता होंनेंसें उनको 
भगवान्‌ कहनेंमें शंका होती है । इस शंकाको शीघ्र निंवांरण करो 


जिससे मुंभे शान्ति प्राप्त हावे और में कुष्णचन्दको साक्षात्‌ जगदी- _ 


श्वर- सममजाऊ | 
संम्ाधान-+- संसारा नियम हे; कि उर्समसे उसमे रूप, गुण,वल, 
पराक्रम वाँ महिंमावाली वस्तु क्यों न्‌ होंजबं वह कुछ दिन हम लोगोंके 
साथ हाजाती हे और अहनिशं हंमे उससे काम लेना आरम्भ करेते हैं तो 
-हंम॑ लोगोंकी दृष्टिं उंसकी महिमाका निरादर हाजाता है । शास्रोंमे लिखा 
हैं कि #अतिपरिचयादवज्ञा” ( Familarity bres eontempt ) 
झर्थातु किसी वस्तुते भ्रतिपरिचयहेनेम उसकी अवज्ञा होती है। इसीलित्रे 
किसीने कह है, कि “ निकट निरादर होत हे जस गगाको 
बीरे ” अर्थात्‌ दर्क्खिन देश रामेश्वरके रहनेत्राले एक चिस्लु गंगा 
जलें पाकेर आदर और सम्मोनक साथ नैत्रोमे लगाते हें, मरतकपर 
डाल अपला शरीर पवित्र करते हैँ और धर्मे छाँट घरोंको निल 


f 


रोक ॥ ६६ ॥ _ औमङ्गगवढीता तक 
उनमें एकेका आदरे किया जावे और दूसरेका निरादर झियाजावे तंब 

त्यायंकारीको पेक्षपांतका दोष लगता है सो यहां मगवानमें नहीं है। 

रक्यीकि भगवान्‌ तो उनके अपराधोंको भरम करेता है जो निःशंक हे 

सत्रैश्ाश्रयोंका परित्याग कर निष्काम हो विरहके तापसे जसते हुए 

बिरही बनकर अपने सारे लाभ वा हानिको भस्स करते हुए भग- 

बतके चरणारविन्दोंकी धूरिमें लोट मारते-मारते तद्रुप हाजाते हैं। 

ऐसे तद्रूप माणी करोड, दस करोड सगवतके सम्मुख हाजावें तो सोके 
पार्पोको वह नाश करदेगा । क्योंकि सब एक गुणके हैं । परे सामान्य 
जीवोंमें औरे परेमसक्ति हारा तन्मय हुए जीवोंमें पुथिवी ओर आका- 
शका अन्तर है दोनों एक गुणके नहीं हैं इसलिये पक्षपात सिड नहीं 
हाता । अतएव इका. मत करो ! 


इसी कारण भगवान्‌ कहते हैं, कि तू किसी मकार शोच मत करें! 
तू मेरा इष्ट ओर प्रिय है । इतना ही नहीं वरु तूं मेरा है और सैं 
तेरा हूं फिर शोच करना कैसा ? 


दुसरी बात यह है, कि जब कोई यजमान अपने पुरोधा इत्या 
दिको कोई घर दान करता है अर्थात्‌ अपैण करेता हे तो अपण करते 
समय केत्रल उस घरके शुभ भवयवोंका नास लेता हे । जेते गोशाला 
सहित, वा पाठशाला सहित मैं अमुक घरको दान करता हूँ वहां उस 
घरके अशुभ अगोंको अथवा अशुभ वस्तुओं संकट्पमें नहीं पढता 
अर्थात यों नहीं संकल्प करता है, कि पुरोष परित्यागस्यान (पायाना) 
सहित, . परनालेसहित, घरेके सकडे, मच्छर; सर्प और विच्छू सहितं 
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` तीसरी धात यह है, कि यह सैसार जो नश्वर है जिअमें नाना 
प्रकारके क्लेश होते रहते हैं । आांखकि देखते-देखते लोग मुदौको 
अक्लाशमाते हैं और यों समते हैं, कि मुके भी भरना होगा पर संसार 
में रहनेके कारण शौर परिचय हेनिके कारण ये इन सब बातोंके 
च्थानंमें नहीं लाते । 2 

चौथी बात यह है, कि जो 'यमुल्य वस्तु अफ्ने नेतोके सामने 
नहीं रहती है और जिसको हम नहीं देखते हैं उसपर कथनमात्र 
से विश्वास नहीं होसकता खीर न उसकी महिमा समभूम आती है। 
- इसी कारण दूरदेशवालोंको कृष्णम विश्वास नहीं हुआ । 

इसी अति परिचयके बिषय एक पौराणिक इतिहास दर्णन किया | 
जाता है-- | 

एकवारे देवषि नारदने भगवानसे प्राथना की---“ हें *गवनू ! 
आप गुप्त क्यों रहते हे १९ यदि प्रकट होकर इस सैसारमे किसी नदी 
चा समुद्रके तटपर ऊँचा सिंहासन लगा बैठ जाते तो सेसारके सब प्राणी 
आनन्दपूर्वक आपका दर्शन करते और अपनी २ मनःकामना आपसे 
मांग लेज़ाते । भगवानने उत्तर दिया, कि हे नारद ! तुम शाल्मलीहीपमें 
जाओ और चालीस दिवस पर्यन्त वहांका आनन्द लेकर लौट अओ 
तो में तुम्हारे प्रश्नके उत्तर दूंगा। इतना सुन नारदजी शाइमलीडीपके 
एक विशाल नमरमें पहुंचे तो क्या देखते हैं, कि एक विशाल शाल्मली 
वृक्षले चालीस सुड एक हाथी बंधा हुआ है जिसके देख- 
नेकेलिये नगरके सहसों पुरुष एकत्र होरहे हैं समैत्र यही कोलाहल 
मचरहा है, कि चालीस सूंडका एक हाथी थाया है चल्नो देखावे [ 


झोकं ॥ ६७ ॥ :... भौमझगबद़ीता न ३८३७ 


अक्तनयंनाभिगम पूर्णकाम परमललाम श्रीवनश्याम गीताशाखकी 
समाप्ति करते हुए अनधिकारियोंकी इसके नहीं देनेकी आज्ञा 
अजुनके प्रति अगले शोकम देते हैं--- 


मु०-- इदे ते नातपस्काय नामक्ताय कदाचन । 
_न चाशुश्रूषवे वाच्यं न च मांयोऽभ्यसूयति॥६७ 
पदच्छेद:-- ते ( तव हिताय ) इदभ्‌ ( सर्वशाखाये- 
रहस्य गीताशाखम्‌ ) [ आख्यातं मया किन्तु इदम्‌ शा्रम्‌ ] 
अतपस्काय ( तपस्याहीनाय । अवशेस्द्रियाय ) कदाचन 
( करिमन्न्नपिकाले ) न ( नैव ) वाच्यस्‌ ( वक्तव्यम्‌ । उप- 
देव्यम्‌) अभक्ताय ( भक्तिरहिताय । श्रडावजिताय ) न (नैव ) 
[ वाच्यम ] च ( पुनः ) अशुभूषत ( शुश्रूष सेवां परिचर्या वा 
अकुवेते ) न ( नैव ) [ वाच्यम ] च( तथा ) यः (मणी ) माम 
( बासुदेवम्‌ ) अभ्यसूयति ( शुणे दोषमारोपयति तस्मै अपि) न 
(नेव ) [ वक्तव्यस्‌ ] ॥ ६७॥ 
पदार्थ;-- (ते ) तेरे हितकेलिये जो ( इदमू ) इस 
गीताशास्रको मैंने कथन किया इसको ( अतपस्काय ) तपस्यारहितं 
प्राणीको ( कदाचन ) कसी सी (न) नहीं ( वाँच्यम्‌ ) कहना 
(अभक्ताय ) भक्तिरहितको भी ( न ) नहीं कहना (च) और 
(अशुश्रूषवे ) जो महात्माओंकी सेवा शुक्षूषासे रहित है उसे भी (न) 
नहीं कहना ( च ) तथा ( यः ) जो ( सास ) सुपर ( अभ्य- 
सूयति ) दोषारोपण करता है ( न ) उसे भीनहीं कहना॥ ६० ६ 


३८३६ गता, [० 
mn 
प्रिय पठको ! भगवान जब-जब जहां-जहां धमका हास और 
अधर्मकी वृद्धि देखते हैं तहां-तहां अपनी अलौकिक .शक्तियोंकों 
अंगीकार कर अवतार ले धमेका सम्पादन करते हैं और अधर्मको 
नाश करडालते हैँ। ` : र 
अर्ब यहां प्रथम कहीहुई चारों बातें आपके समीप आपडती हैं 
अर्थात अतिपरिचय हानेसे अवज्ञा, अज्ञानताके कारण महत्वकी निन्दा, 
संसारको जानते हुए मी भूलजाना और समुद वा पवेतसे विलग कियेहुए 
दूरदेशके पुरुषोंझो अत्रतारोंकी सुधि न होनी । जैसे व्रजसे अवतार 
लेनेसे अतिपर्चियके कारण यशोदाका उखलसे बांधदेना, शिशुपालका 
अज्ञनतावश अहीर कहकर निगदर करेना तथा दुर्याधनका भगवानूका ` 
प्रस्ताव न मानना, शत्ताजीतका भगवत्को मणिकी चोरी लगादेना, . 
पौंडक का मिथ्या वासुदेव बनकर आपका निरादर करना इत्यादि 
कोयासे प्रकट होता है, कि इन दोषोंसे दूषित हानेके कारण अज्ञानी 
पुरुष अवतारोंगो सच्चिदानन्दं परत्र जगदीश्वर न जानकर मनुष्य 
समझते हैं । इसलिये सोहवश उनके शुशोंको न पहचानकर उनकी 
निन्दा करते हैं ओर दूरदेशवाले तो इसीलिये नहीं जानते, उनको 
भंगवानके अवतारकी सूचना ही नहीं ` मिलती अर्थात रामांवतारकों 
विषय तो जाने दो क्योंकि उसे तों कई लक्ष वर्ष बीतगये अब तो अथो- 
ध्यामें. महाराज दशरथके महले और अटारियोंका चिन्हमात्र भी नहीं 
है पर कुष्णावतारको ही देखनेसे जिसे केवल पांच हजार वषे बीते 
हैं ऐसा अनुमान होता हे, कि उस समय केवल यह आर्यावर्त ही 
सब देशोमें श्रेष्ठ था । दूसरे जितने देश थे सब केवल दृक्षो और 


इसर ॥ १७॥ शीमङ्गव्गीना १८२९ 


` आगे बेशु बजाओ वह बेठी पुरावे ” अर्थात जैसे भैसके सम्मुख बेणु 
जाना, शूकर और कूकरोंके आगे मोती विखेरना खरके शरीरे 
शंगस चन्द्त लेपन करेना, बानरको विविध मकारके आभूषेणोसे 


चिभुषित करना और काकको कपूर सुंघाना निरर्थक है | ऐसे अतपरक 
अभक्तको गीताशाखका उपदेश करना भी निरथक है | 


दि थोडे कालकेलिये-मान सी लिया जावे, कि अतपरक थसक्तको 
किंसी विशेष कारणसे यह गीता शास्त्र दे तो दें पर [ न चाशुश्रू- 
` वे वाच्यं ने च मां योऽभ्यसूयति ] जो प्राणी अशुश्रप हे 
अर्थात जिसने माता, पिता, आचायेकी सेवा नहीं की है, इनसे विमुख 
रेहा है इन्हासे कया ? वरु मुझसे भी विमुख रहकर जो मेरा निन्दुक 
बनकरं नास्तिकोकी मणडलीमें सभापतिका पढ़ ग्रहण करता चला 
आता है, घोखेते भी जिसके मुख डारा राम, कृष्णादि सामोंका 
उच्चारण नहीं होता हे वरु जिसके चित्तर्म यह निश्चय होगया है, 
कृप्श जातिका अहीर है, नन्दुके गड्योका चरबाहा है, गोपिकाथोके 
सध्य विविध आतिकी कामक्रीडाओको करनेवाला व्यमिश्वारी है 
परंजक्षका अवतार नहीं है मनुष्य है ऐसे मेरी महिमा न जानकर मेरी 
निन्दा करनेवाले पुरुषको सूलकर भी गीताशाख् अर्थात परमाथे-विया 
पदेश नहीं करनी चाहिये । 
श्रुति भी यों कहती हँ, कि “ > विद्या ह वे बाह्णमाजगाम 
गोपाय मा शे्र धिषेह मे सं । असयकायानुअवेऽयताय न मा बया” 
वीर्यवती तया स्याभ्‌॥ यस्य देवे प्रा मक्तियेथा देवे तथा एरा । 


` तसते कथिता ह्यर्थाः प्रकाशते महात्यनः। ? 
४ डे 


१८१८. - भरीमद्धगवद्दीता , [ अध्याय १८] 


. इन इतिहासोंसे सिद्ध हता है, कि सब देशोस महात्मा भौर 
ग्रवतःरोके निन्दक आर बिरोधी अवश्य होते थाये हँ । यही इस 
सैप्तारका' नियम और स्वमाव है! इसीलिये भगवान श्रीकृष्णचन्द्रको 
सब्चिदानन्द परमेश्वरका अवतारे कहनेमें शका मत केरो त्रिकालदर्शी 
भगवान जानते थे, कि अब हापरका अस्त है कलियुग भाने वाला 
है- जिसमें अतपस्कादि चार दोषोंसे दूषित सहसों पुरुष उलन्न 
होवेंगे जो धर्मकी निन्दा करना अपना कर्तव्य सममैगे और 
इसीमें चारवाक सुगन इत्यादि बडे-बडे विद्वान नास्तिक होंगे जो: 
ईश्वरकों नहीं मानेंगे ! जब वे निराकार परको ही नहीं मानेगे तो 
उनके अवतारोंकों कब मानसकेंगे, वे अवश्य गीताशाख्र सहर प्रन्धोकी 
निन्दा करेंगे तथा उनके राथ मेरी महिमाको मटियामेट करेंगे इसीलिये 
अजुनके प्रति भगवान्‌ यह शिक्षा देरहे हैं, कि ऐसे पुरुपोंको यह 
गीताशाख नहीं देना ॥ ६७ ॥ र | 

सगवानने जैसे यभकतोको गीताशाख प्रदान करनेसे रोका है 
ऐसे ही जहांतक शीघ्र हासके मकतोंको देनेके लिये आज्ञा भी दी हे जिसका 
फल अगले शछोकम कथन कररेहे हैं-- 
सुष्ला य इदं परमं गुह्य मेञ्गकेप्बमिधास्यति । 

भक्ति मयि परां कृत्वा मामवैष्यत्यसंशचेः ॥ ६८ 

पदच्छेद:- यः ( सक्तिमागम्रदर्शकः ) सवि ( वासुदेबे )' 
परासु ( सर्वोत्कृष्टात ) भक्तिस, कत्वा ( विधाय ) इदस ( तव- 
सतसस्यादस्त्ररूपम मीताग्रन्यस्‌ ) परसम ( सोक्षसाधनतया सवो. 
त्कृष्टम ) गुह्यम ( गोपनीयस ) मङ्भकतेषु ( कायेन वाचा मनसा 
सवेथा - मदनुरक्तेपु ) अभिधास्यति ( कथयिष्यति ) [ स; ] माम 


"श्वोके ॥ ६७ ॥ चीमद्वगवद्वीती कु इर्‌ 


विद्याविहीनों के उडार करनेके निमित्त तो भगवातने परिश्रम करके 
इस गीताशास्त्रको पकड ही किया है । रोकना तो उनकेलिये कह 
रहे हैं जो सब कुळ जान बुँझकर मी अतपर, अभक्त, अशुश्रूषु और 
असुयादोषते दूषित हैं मूढ नहीं हैं। अनेक देशकी विद्याओंमें परिश्रम 
कर रखा हे यहांतक बुद्धिमान हैं, कि बडे-बडे असियोगोंमे पार्लमेंट 
तक पहुंचकर अपनी इच्छानुसार अभियोग न्याय कवा डःछते हैं 
और ऐसे प्रवीण हैं, कि व्योमयान (4०४००७०) और धूमयान (00) 
बनाकर मीलों आकाशपर चढ जाते हैं। वेद बेदांगको प्राप्त कर शास्त्रार्थ 
डारा बडे-बडे विडानोंको परारत कर डालते हैं औरचतुराईके साथ बात 
करनेमें भराकाशसे पातालतककी सुघि लेते हैं पर चार्वाकादि पूवके 
विदानके समान नास्तिकत्वके मलसे अन्तःकरण मलीन ह्वनेके कारश 
रामकृष्णादि अतरतारोको और विष्णु, रुद्र, इन्द्र, वरुण, कुवेरादि देव- 
साथको नहीं मानते मिथ्या समझते हैं । तीर्थाको पानी, मन्दिरोंवी 
प्रतिमाओंको चुत ( 70०. ) अर्थात पृतला ओर दान यज्ञादि कमीका 
करना द्रव्य और समयकी हानि करना बताते हैं एसे हठवमियोके समीप 
यह गीताशारत्र रचारंण करने योग्य नहीं है क्योंकि उच्चरत्ररसे पुकार- 
“नेस सोया हुश्रा जागता है ज्ञामाहुआ नहीं जागता । अर्थात्‌ सुब” 
“कुछ जानवूक कर भी कमै, ज्ञान, योग, भक्ति इलादि शाश्चतसुख- 
अद्‌ तत्रति हठकर विमुख रहता है। ऐसे हठधमियाको यह शास्त्र 
देनेसे रोकदेना ही भगवानका मुख्य तातर्थ है । 

शेका-- भगवान श्रीक्षष्णचन्दर्न जा अजुनके प्रति ऐसा २ हा, 
कि मेरी निन्दा करनेवालोंको यह गीताशास््र नहीं देन; ऐसा चर ? 


१८४० श्रीमद्धगदद्दीता, `. [ अध्यार १८ है| 
oer डड 3 “5 
हैं तथा उपनिषद्रूप गौओंको दृहकर -ज्ञानरूप क्षीर निकाल तिसे 
कथन कर परम निमेल भगवतशरणुरूप मक्खन देदिया है । इसी 
` प्रकारजो प्राणी इस फमासृतको मेर भक्तोंकी कर्णकुहररूप. वापीम 
भरदेगा अर्थात यह रहस्य मेरे भक्तको सुनावेगा वह [ भक्ति 
मयि परां कृत्वा मामवेष्यत्येसंशयः ] मेरी परामक्ति ल्वाम 
करके मुझमे प्रवेश करेजावेगा । इसमें तनक भी संशय नहीं हे॥ 
| | * ॥ ६८ 
उक्त प्रकार गीताशाख्रको भक्तोंके निमित्त विधान करनेवाले 
सञ्जनोंके विषय भगवान्‌, कहते हैं, कि--- 
सू«-- न च तेस्माम्मनुष्येषु कश्चिन्मे प्रियकुत्तमः। ` 
सविता न च मे तस्मादन्यः प्रियतरो भुवि ॥ 
- ॥ ६६ 
पदच्छेदः-- च ( पुनः ) भनुष्येषु ( मनुष्याणा मध्ये ) 
तस्मात ( एतच्छाखर्यव्याख्यातु: सकाशात्‌ ) अन्यः (अपर: ) कश्चित 
(कोऽपि) मे ( मम वासुदेवस्य ) प्रियक्कत्तमः ( म्रियकारिषु श्रेष्ठतमः ) 
न ९ नैव ) भविता ( भविष्यति ) च ( तथा ) मे ( मम वासुः 
देवस्य ) तंस्मात ( गीताशाख्रोपदेशकात ) सुबि ( जगति) प्रियतरः 
( इष्तरः। अतिशयेन प्रिय; ) न (नेव )॥ ६९ ॥ | 
पदोथः---( च) फिर ( मंनुष्येषु ) मनुप्योमे ( तस्मात्‌) 
जिस गीताशास्त्रके उपदेश करनेवालेसे बढकर ( अन्यः ) दुसरा 
( कश्चित ) कोई ( मे: ) मेस ( ग्रियक्कत्तमः. ): असन्त प्रियकारी 
(सबिता 2. नहीं होगा. ( च्‌.)-और ( मे.) मेरा (तस्माद ) 


३०३३. ... . औमङ्गगब्गौदं . ( अध्या ६] 
और शुड करते हैं । पर काशी बा मयागके रहनेवाले उसी गेगाजलसे 
शौच करझआया करेतै हैं यह अतिसमीपतो और अतिपरिचयका दोष है 
इसी आशथेपरै ये शोक दियैग्यै हैं जेसे- “ अतिपरिचयादवज्ञा? 
संततगमनादनादरो भवति । लोकः प्रयागवासी कूपस्नानं सप्ता- 
चरति! अंति परिचयांदवर्जा संन्ततगसनादनाइरो सर्वेति । मल्य 
भिलेपुरन्थी चन्दनतरुकाण्ठसिन्धन कुर्ते | ” | 

„ अति परिचय ते हात हे अरुचि अनादरे भाय, 

` मलयागिरिकी भीलनी चन्दन देत जराय ॥ ?? इन 
सबोंका अर्थ स्पष्ट है) . 

- दूसरी बात यह है, कि केसा-भी महानसे महान्‌ पदार्थ क्यों 
न हो पर उसके महत्वको जो नहीं जानता बह उसकी सदा निन्दा ही 
'कियाकरता है । जैसे- “ न वेत्ति यो यस्य गुणप्रकर्ष स तस्य निन्दां 
"सततं करोति । यथा किराती करिकुंभजातां सुक्तां परित्यञ्य 
विभत्ति गुजाम्‌ ॥ ? अर्थात जो जिसके उत्कृष्ट गुणको नहीं 
जानता उसकी दृष्टिमे उसका आदर सम्मान नहीं होता जैसे जंगलको 
भीलनी गजसुक्ताको फेंककर चिरमिठी ( करजनी ) की माला 
बनाकरे पहनती है । फिर बृन्द कवि कहते हैं, कि- 
,. ../ दोषहिको उभहे गहै गुणन गहे खल लोक, 
`. ` पिये दधिरे पय ना पिये लागि पयोधर जोक ॥” 

अर्थात्‌ जैसे ख्रीके स्तनमें यदि जोक लगा दो तो वह रुचिरको 

ही. पीयेगा दूधको नहीं पीयेगा । - “र 


३५८४२ श्रीमद्भगवद्गीता _ [ भध्य> १६] 


सकाम-कमौक्ा साधन करेते-कराते निष्काम होजानेका उपदेश केरगा 
तिन निष्कासन्कर्माका साधन कराते-कराते अन्त;करणकी शुद्धि लाभ 
करवा, पश्चात्‌ आत्मज्ञान हारा उसे संसार-बन्धनसे मोच्चकर परा- 
भक्तिमें प्रवृत्त कराते-ऋरांते सर्वत्र मेरेहीको दिखलावेगा ऐसा पुरुष 
ही मुझको इस गीताका विधान करनेवाला समभाजावेगा और 
वही मेरा प्रिय होगा केवल सुनने-सुनानेसे तात्पय नहीं है यदि सुनने 
सुनानेसे भी तातये है तो मी सुनानेवालेको बडा लाभ है क्योंकि 
किसी कथाका एक वचनमात भी प्राणी सुनलेवे और उसे. नित्य 
स्मरण रेखे तो वह एक ही वचन उसको क्लेशांसे उबार लेता है 
. शका मत करो ! ॥ ६६ ॥ फिर कहते हैं, कि-- 
भू०-- अध्येष्यते च य इमं धर्म्यं संवादमावयोः । 
ज्ञानयज्ञेन तेनाहमिष्ट: स्यामिति मे मतिः ॥ ७० 
पदच्छेदः [ हे अजुन ! ] च ( पुनः ) यः ( अघि- 
कारी ) श्रावयोः ( मम वासुदेवस्य तवाजुनस्य च ) सम्वावम्‌ 
( सम्वाद्स्वरूपस ) धस्यम ( धर्मादनपेतम्‌ । घर्मसहितम ) इदम्‌ 
{ मथा त्रां प्रति उपदि गीताग्रन्थम्‌ ) अध्येष्यते ( पठिष्यति । 
पाठं करिष्यति ) तेन ( पाठकेन ) अहम ( वासुदेवः”) ज्ञानयज्ञेन 
(एतद्वीताशास्त्रीयचतुर्थाथ्यायोक्तदरव्यादिसवैयझश्रे्ठन । ज्ञानरूपेण यजन) - 
इष्टः (पूजितः ) स्यास ( भवेयम्‌ ) इति ( एवम्‌ ) से (मम ) 
भतिः ( निश्चय; ) ॥ ७० .॥ 2 त 
__ पदार्थ--(च) और ( यः )- जो अधिकारी पुरुष 
( भावयो; ) हम दोनोंका ( सस्वादम ) सम्वाद्खरूप( भस्यम ) 


उन पाई तो: _ शमङ्रगवङ्गीता २३६५ 


इस प्रकारेका कोलाहल बीस-पच्चीस दित्रसतक उन्नत्तिपर रहा जब 
सत्र लोग देख चुके तो फिर उस हाथीके समीप एक मतुष्यभी नहीं आया। 
यदि कोई किसीसे कहता भी है, कि चलो हाथी देखावे तो उत्तर 
देता है, कि जाओ भाई | तुम देख आओ, हम तो देख आये हैं । 
संक्षिप्त ताय यह है, क्रि चालीत दिवस बीतने-बीतते वहां एक मनुष्य 
भी नहीं रहा सञ्चाटासा हागया । नारद यह लीला देखकर लोट भ्राये 
ओर भगवानूसे अपना उत्तर पूछा | भगवानने कहा, कि हे नारद ! तुमने 
अबतक अपने प्रश्नका उत्तर नहीं पाया? देखो ! तुमने वहां 
जाकर क्या देखा! नारदने चालीस सुंडके हाथीका सारा वृत्तान्त कह्‌ 
सुनाया। मगवानने पूछा पहले तुमने कितने मनुष्य देखे ? नारदने उत्तर 
दिया ! वहां तो पहले सहसों मनुष्योंकी भीड थी ] भगवानले पृछा 
फिर क्या हुआ ? नारद्ने कहा! भीड कम हेते-हाते चालीस दिन 
तो मैंने एक मनुप्यको भी उस हाथीके समीप नहीं देखा । भगवा- 
` नने उत्तर दिया, कि यदि में भी किसी स्थानपर उच्चर्सिहासन लगाकर 
बैठजाऊं तो थोडे दिवसतक ऐसा कोलाहल रहेगा, कि भगवान आये हैं! 
भगवान आये हैं !! चलो अपनी-अपनी मनःकामना मांगलार्वे | फिर 
जब सब मेरा दर्शन पाचु्ेंगे और अपनी कामना मांग लावेंगे तो एक 
भी पुरुष मेरे पास नहीं आत्रेगा। मैं अकेला सुनसानरथानमें इधर-उधर 
टापमारेता रहजाऊँगा। कोई भी नहीं पूछेगा, कि तुम कौन हे! ? एक हो! 
कि डेढ हा! कि पौन हो ? अर्थात अति-परिचिय हेजानेके कारण मेरी 
सारी महिमा नष्ट होजावेगी इसीलिये मैं प्रकट होकर एक जगह नहीं 
घता | 


१८४४ , जीमद्गवद्ीता | अथ्या> १८] 


बढकर अन्य कुछ भी तत्व संसारम नहीं है । सो ज्ञान मेरी मक्तिमें 
जाकर लय होजाता हे अतएव इस शाखके अध्ययनहारा मैं पूजित 
हाऊँगा यही मेरी दृढ सम्मति है ॥ ७० ॥ 
फिर कहते हैं-- 
मु०- श्रद्वावाननसूयश्च शणुयादपि यो नर: । 
सोऽपि मुक्त: शुमांल्‍्लोकान प्राप्नुयात्पुणयकमंणाम्‌ 
॥७१॥ : 
पदच्छेद्‌:-- यः ( कश्चिदपि ) नरः ( मनुप्यः ) श्रद्धावान 
भक्तियुक्तः | आरितकबुडिः ) च ( पुनः ) अनसूयः ( असूयादोषर-- 
हितः ) अपि, शुणुयात्‌ ( यरमात्कस्मादपि कारणिकादूगीतापाठकमुखा- 
द्वीताशाखमाकर्णयेत ) सः ( असौ गीताश्रोता ) अपि (निश्चयेन ) 
सुक्तः ( पापान्मुक्त; ) पुण्यकभेणाम्‌ ( पुण्यानुष्ठायिनाम ) शुभान 
( मंगलजनकान ) लोकान ( स्वर्गादिलोकान ) प्राप्नुयात्‌ 
( लभते ) ॥ ७१ ॥ 
पदार्श:--- (यः) जो (नर; ) पुरुष ( श्रद्धावान्‌ ) 
श्रडायुक्त ( च ) और ( अनसूयः ) परनिन्दारहित हाकरे (अपि) 
भी ( शुणयात्‌ ) इस गीताशाख्रको श्रवण करता है ( सः) वह 
(अपि ) भी ( घुक्तः ) पापसे मुक्त हा ( पुण्यकंमणाम्‌ ) पुण्य 
करनेबालोंके ( शुभान्‌ ) पवित्र ( लोकान्‌ ) लोकोंको स्वगीदि ( प्रा- 
प्नुयाव ) प्राप्त करता है ॥ ७१ ॥ 
माबार्थ:---अब श्रीभक्तहृदयप्रमोदवनविहारी सकललोकमंगल- 
कारी भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र अनके मति इस गीताका महत्व सुनने-' 


ee न क त? 2 
शेक ॥ ६७ शरमञ्चसवद्ीता न ३८१७ १ 


पर्वतोंसे घिरे सुनसान पडे थे । कहीं-कहीं किसी प्रान्तमें दस-बीस 
( असभ्य ) जंगली पुरुषोंकी टोली देखी जाती थी अब इस समय: 
बृद्धि 'करते-करते वे बडे-बडे देश बनगये और विद्वानों तथा महा- 
त्माओंने वहां उसन्न होकर उन देशोंको घीरे-घीरे सुधारा है उस 
समय उनको कुष्णके यवतारकी सुधि नहीं थी वरु इसके प्रतिकूल 
यों कहना चाहिये, . कि उनके देशोंमें भी जो महात्मा पुरुष उत्पन्न 
हुए उन्हं भी अति परिचयके कारण उनके विरोधियोंने उनका निरा- 
दर किया । जत हजरत इसामसीह (0555) के महत्त्वको न समझ 
कर यहूदियोंने शूली पर खींचदिया ।. हजरत मुहम्मद साहबको उन्हींके 
सम्बन्धियोंने बहुत ही क्लेश देकर मक्कासे मदीना भगादिया । 
यहांतक, कि मुहम्मद साहवको उनका चाचा ' अ्रबीलहघ' उनको 
पत्थर लेकर मारने गया जिप्तके लिये कुरानमे लिखा है-- 
“ तब्बत यदा अवीलहविरँ वतभ मा अगला अनहो 

मालहू ब भा कसब । ” ( देखो पारा आम ३० ) 

टूटगये हाथ अवीलहत्रके टूटगये और वह आप सी टूट गया नहीं 
काम आया उसको उसका घन और नहीं काम आयी उसकी कमाई अर्थात 
अवीलहव जब मारने गया तो उसका हाथ टूटगया और और वह स्वयं 
भी सर गया मुहम्मद साहब बचगये । | 
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“ तच्छरधाना सुनयो ज्ञानवेराग्ययुक्तया । 
है पश्यन्त्यात्मनि चात्मान भक्तया श्रुतग्रहीतया ॥? 
( श्रीमह/गवत सक» १ अ० २ शछो० १२) 
अथ-- श्रडावान सुनिजन गुरुमुखसे शाख्रश्रव्रणनिष्ठाद्वारा 
जञानवैराग्ययुक्त भक्तिको प्राप्त कर उस परमतत्रको अपने आपमे देखते 
हैं अर्थात्‌ श्रवणनिष्ठाड्ाग ही भगतानुको प्राप्त होते हैं । 


इसी कारण भगवान कृष्णचन्द्र इस गीताशास्रक्ी समाप्ति करते 
हुए अर्जुनके प्रति श्रवणनिष्ठाको मुख्य बताते हुए इस न्छोकमे कहते हैं; 
कि जो इसे श्रवण करे “ सोऽपि. मुक्तः शुभांल्लोकान्‌ प्राप्नु- 
यात” सो भी खर्गादिलोकोंकों प्राप्त करे इतना कहकर भशतान्‌ चुप 
होये । 

जब अज्जुनने देखा, कि परमललाम श्रीधनश्यामके मुखसरोजसे 
जो अमृतक्री झडी लगीहुई मेरे कशकुहरोंहारा मेरे हृदये 
प्रवेश कर मेरी नवपहुवित भक्ति निष्ठारूप वेल्ीको पूणरूपेण पुष्पित _ 
कररही थी उस अधराघरपस्लवमै अब सम्पुट लगा चाहता है ऐसा विचार 
मस्तक नीचे झुका अश्रुपात करता हुआ सिसक-सिसक कर रोने लर 
शया] | । 

भगवान्‌ अञ्जुनकी यह दशा देख अपने पीतास्वरते उसके 
भश्नश्नोंकों, पोळते हुए अलन्त प्रेसके साथ उसके मस्तकपर हाथ रख 
सधुर-मधुर बचनोंते यों, कहने लगे, कि हे मेरा परस प्रिय सखा 
अजुन ! रुदन मत कर- | देख! तेरे कल्याणकेलिये मॅने युडके समय 


सवोण ६ ॥. EN | व्र 
Moor IR त क SER 
(सर्वान्तर्यामिन वासुदेवम निश्च 
` असंशयः ( भन्र सन्देह | श्व / पाल (मागवत) 
' पदार्थः- (यः) जो भत्तिमार्गका दिखानेवाला पुष 
( मयि ) सुमे ( परास) परम ( भक्तिम्‌) भक्ति ( कृत्वा ) कर 
( इसम ) इस ( परमस्‌ ) परम ( गुह्यम्‌ ) गुप्त गीताशारूको 
_(सञ्चक्तेपु ) मेरे भक्तोके प्रति श्भिधास्यति ) कथन करेगा 
( मामेव ) वह मुकको ही ( ण्यति ) प्रात केगा ( असंशयः ) 
इसमें कुछ भी सन्देह नहीं है ॥ ६८ ॥ 
भावार्थः -परमानन्दपरिपृर्ण वेदाम्तवेथ भक्तहृदयागार भगवान 
श्रीकृष्णचन्द्र इस गीताशा्मको अपने भक्तोकेलिये शीघ्र प्रदान करनेके 
तालबैसे कहते हैं, कि [ ये इमं परमं गुह्यं मज्जक्तेघमिधा- 
स्यति ] जो प्राणी इस शुह्यातिणुह्य गीताशाखको मेरे 
भंक्तोके प्रति विधान करेगा बह मेरा परम भक्त होणा । अर्थात जिस 
प्रकार मैंने इस उपासना और ज्ञानके तत्व विलग-विलग वर्णन 
किये हैं ओर उनके सबप्रकारके भेदोंका परिचय कराते-हुए 
परबक्षतक पहुंचनेके उपाय बताये हैं। जिसके हारा प्राणी सैसृति- 
बन्धनसे छूट ऐसी शान्तिलाम करता है जैसे कोई मृग वागुरके 
बन्धनमें पडाहुआ दुःख पारहा हो उसपर कोई दयावान पुरुष दया 
करके उसका बन्धन खोलदेवे आर वह भागताहुद किसी महान 
कन्दरे प्रवेश कर शान्ति लांभ करे इसीमकार इस शाखडाश मैंने 
जीवको सैसृति-बन्थनंसे छुडा केवल परमपदरूप महान्‌ पके ग 
कर पहुंचा शाल्तिकी कद निल हाय सी ब री 


१८४८ *श्रीमहगवंद्ीवा ` [ अक्वा० १६] ˆ 
लेजाते है एकाम्रचिच महीं रहते इसलिये सुनानेवालेके वचनको नहीं 
सुनते तहां उनकी मनोवृत्ति मूहत्वमें प्रबेश कियेरहती है अर्थात मूढ. 
वृत्तिम चलेजाते हैं चाहे वह वृत्ति दाणमात्रकी हा बा घंटे दो घंटे 
की हो इसलिये सुननैवाले बीचमें कभी-कभी बोलपडते हैं, कि फिर 
तो कहिये आपने क्या कहा ? यह मनुष्यांका स्त्रभावज दोप है । इसी 
कारेण भगवान अजुनके प्रति कहते हैं, कि में आशा केरता हू, कि 
इस गीताशा्के सुनते समय तू मूहबृत्तिकी ओर नहीं गया 
होगा वरु एकाग्रचित्त हकर प्रत्येक रहस्यके मसौंको समझगया होगा। 
गीताशाख्र तेरे इस शरीरमें इस तरह प्रवाह कररहा हागा जैसे मर्ति- 
प्कसे पेरोंके अंगुष्ठ तक समान-वाथु प्रवाह करती है । तेरे रुधिरमे 
ऐसी पुलकावली भरगयी होगी, कि तू फूला न समाया होगा । फिर है 
मेरे सखा अन | अत्र तू अश्रुपात क्‍यों करता है ? क्योंकि जब पहले 
पहल तेरे कहनेसे मैंने तेरे रथक्रो योंडांके सम्मुख खडा कर: 
दिया था तो तू भीषम, क्रोणाचार्यादि महापुरुषाको मारनेके भयसे 
श्रज्ञानताक्े कारण युद्ध छोड भागना चाहता था और सन्न्यासी 
बन भिक्षासे अपना समय बिताना चाहता था पर अब सुभे पुर्ण 
शा है, कि | कच्चिवज्ञानसंमोह: प्रनष्टस्ते धनञ्जय ! ] 
हे घनेजय ! त्यज्ञाससे उत्पन्न जो तेरा मोह था वह अवश्य नष्ट 
दोगया हांगा अर्थात अब तू अपना जातिधम जान युद्ध सम्पादन कर 
रा्यसुखका अधिकारी हागा। फिर तू अश्रु क्यों बहाता है मेरी थोरै 
देख | शान्त हा ज्ञा ओर आनन्दपूर्वक . युका सम्पादन कर ! यदि 
तू मेरे चुप द्वेजानेसे शोकग्रस्त होता है तो ले फिर भी तेरे - सम्मुख 


रयो, ॥ ६६ ॥ श्रीमङ्टावहीता `: . ३८९१ 


उससे बढ़कर ( भुवि) इस संसारमें ( प्रियतरः ) कोई प्यारा भी 
(न) नहीं होगा ॥ ६६ ॥ 
भावार्थ;-- अत्र करुणामय जगतृप्रिय भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
चन्द्र अजुनके प्रति कहते हैं, कि [ न च तस्मान्मनुष्येषु कश्चि- 
मे प्रियकत्तमः ] हे अर्जुन ! जो-माणी इस गीताशाखको 
मेरे नक्कि प्रति मदान करेगा उससे बढकर मनुष्योंमें कोई भी मेरा 
प्रिय नहीं ।अर्थात जो प्राणी इस गीताशात्रक नित्य पाठ करके 
मेरे मक्तोंकों सुनावेगा और उसके गूढ रहस्योंकी कथन करेगा एवं नाना 
प्रकारकी शका समाधानसे सन्देहरहित करदेगा वही संसारेके मनु 
यमे मेरा प्रिय है थोर [ भविता न च मे तस्मादन्येः प्रिय- 
तरी मुवि ] उससे बढकर पृथ्वीमणडलपर कोई भी मेरा प्रिय 
न होगा । भर्थात्‌ उससे बढकर न तो कोई मेरा प्रिय है और न 
होगा । 
शंका-- यदि केवल इस गीताशास्रको भक्तोंके प्रति सुनाने-- 
' वाला ही भगवानको अत्यन्त प्रिय है तो फिर इस गीताशाखस 
कथन किये हुए कर्मकांड, उपासना और झ्ञानके साधन करनेकी क्या 
आवश्यकता है! भ्रर्थात्‌ कहनेवाला एक खाटपरे भौर सुननेवाला दूसरी 
खाटपर पडा-पडा 'होकोंको सुनाया करें और सुना करे तो बडी 
सुलभताके साथ भगवानको प्रिय हाजावे । 
समधान--- भगवानके कहनेका तालय यह है, कि जो प्राणी 
इस गीताशास्रमें कथन कियेहुए भिन्न २ तख्रोंको समफाकर आज्ञा 
नुसार कमै, उपासना. और ज्ञानका साधन करावेगा श्रर्थाद पहले 
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ऽच्युत ! ] हे भगवन्‌ ! आपकी कृपासे मेरा मोह नाश हागया और 
अब मुझे अपनी स्मृति प्राप्त हागयी अर्थात इस युडमं अज्ञानतावश जो 
अपने बन्धुबांधवोंके मरनेका शोक उत्पन्न होश्राया था वह नष्ट होगया | 
अब मैंने जानलिया, कि यह आत्मा “ न हन्यते हन्यमाने शरीरे ” 
शरीरके मरेजानेसे भी मारा नहीं जाता और यह भी जान लिया, कि 
“ गतासूनगतासूश्च ” जो पंडित हैं वे मरनेजीनेवालेका शोच 
नहीं करते और तुमने जो मुझसे यह कहा, कि “ खधसमपि ” 
इस तुम्हारे वचनको सुनकर मैंने समझलिया, कि मेरा स्वाभाविक 
धर्मयुद्ध केरना है इसलिये “ खघम निधनं श्रयः ” इसे तुम्हारे 
वचनका प्रभाव मेरे हृदयपर ऐसा पडा, कि [ स्थितोस्मि गत- 
सन्देहः करिष्ये वचनं तव ] अब मैं अपने रथानपर स्थित 
हैँ अर्थात अपने इस रेथपर युद्ध करनेको तयार हूं, मेरे जितने 
घ्रकोरके सन्देह थे सब मिट गये हैं इसलिये है भगषन ! में आपका 
वचन अवश्य पालन करूंगा अर्थातनिष्काम हे! युका सम्पादन 
कर अन्तःकरणकी शुडि्ारा आत्मज्ञा नकी प्राप्ति करता हुआ आपके 
'चरणारविन्दोंकी भक्तिरूप पुनीत शीतल सरितामं सदाकेलिये आनन्द" 
पूर्वक डुबकियां लेता रहूंगा । यही मेरी दृढ प्रतिज्ञा है यही मेरी 
अन्तिम अभिलाषा है इतना कहकर अर्जुन भी चुप हगंआा। | 
कहने सुनुनेवाले दोनो सखाश्रोके चुप'हाजानेसे गीता- 
शाख्रकी भी समाप्ति हांगेयी ॥ ७३ ॥ 
इस गीताशास्रके समाप्त होनेके पश्चात सजय अपने - मनका 
“भाव मदीराज घृृतराष्ट्रके प्रति पांच श्लोकोमें प्रकटे करता दै । 


छो० ॥ ७२ ॥ श्रीमद्रगवढीता ६५४६ 
Sore eee Sanaa 
धर्मयुक्त ( इदम्‌ ) यह गीताशाल्ल ( अध्येष्यते ) पाउ करेगा 
( तेम ) उस पुरुषसे ( अहम ) में ( ज्ञानपश्षेन ) ज्ञानहारा 
( इष्टः ) आराधित ( स्याम ) होऊं ( इति ) ऐसा ( में मेरा 

( मतिः ) निश्चय है ॥ ७० ॥ 
मावार्थ:--- भत्रबाधानिवारक सकलमैगलकारक भगवान 
_ श्रीकृष्णचन्द्र भर्जुनके प्रति कहते हैं, कि [ अध्येष्यते च य 
इमं - ध्यै सम्वादमावयोः ] हे अर्जुन! जो प्राणी हम 
दोनोंके धर्मरूप सम्बादको निय पाठ करेगा अर्थात विधिपूैक 
एक-एक अक्षारके भर्थको गुरुहारा जानकर और समझकर निस पाठ 
करेगा वो [ ज्ञानयज्ञेन तेनाहमिष्टः स्यामिति मे मतिः ] 
में ऐसे पुरुषसे ज्ञानहारो पूजित' होऊं यह मेरी सम्मति है । अर्थात्‌ 
जो इसको नित्य पाठ करेगा वह मानो नित्य मुझको पूजनेवाला 
समका जावेगा । चतुःषष्टि उपचारसे पंचोपचार पयन्त जो पूजाके 
विधान है उनमें इस गीताका अध्ययन करना भी एक विशेष आग 
समकाजवेगा इसलिये प्राशियोंको उचित हे, कि पूजनके पश्चात 
नित्य गीताका अर्थे सहित अध्ययन कियाकरें । क्योंकि बिना श्रथ 
जाने अध्ययन करना यद्यपि सुखदायक तो है पर केवल परमपदतक 
पहुंचजानेकेलिये अथोको जानकर तदनुसार आचरण करना ही श्रेष्ठ 
' है। क्योंकि पूजा-पाठ इत्यादिकी समाप्ति ज्ञानमें ही होती है जैता, 
कि भगबान अ० ४ छो० ३३ में कहे हैं, कि “ श्रेया द्ृव्य- 
मयायजाज्जानयज्ञ; परंतप । सर्व कर्माखिलं पार्थ ज्ञाने परि" 
सस्त,प्यत्ते ५ संव कम. झानमें आकर समाप होजे हैं इसलिये शानसे 
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योगेश्वरात्‌ ( कमञ्ञानभत्तियोगानामीश्वरः तरमात ) कृष्णात ( मगः 
बतो वाञुदेवात्‌ ) श्रुतवान्‌ ( थाक जितत्रान ) राजन! ( हे धृतराष्ट्र |) 
केशवार्जुनयोः (वासुदेववनञ्जययोः ) इमम्‌; पुगयस्‌( पुणयावहम | 
पबित्रम्‌ ) च ( पुनः) अद्भुतम ( विलक्षणम । आश्चयम्रयम ) 
सम्त्रादम ( गीतारूप 'परस्परालापस ) सस्मृत्य ( ध्यात्वा । स्मरणं 
कृत्वा ) संस्मृत्य ( घ्याला ) सुदुसुहुः (बारेम्बारम्‌ ) हृष्यामि 
( प्रहृष्टो भवामि । हृषेयुक्तो भत्रामि तुष्यामि वा ) राजन्‌ ( हे धृत- 
राष्ट्र ! ) च, हरेः ( सकलचराचरनायकस्य वासुदेवस्य । समरत-- 
पापापहारिणो वाखिज्ञ दुरितहारकरय ) तत्‌ ( अजुन प्रति प्रदशितम ) 
अत्यदूमुतम्‌ ( विलक्षणम । अल्याश्चयेजनक्रम ) रूपस ( विश्व- 
रूपम्‌ ) संस्मृत्य ( ध्यात्वा । स्मरण कृत्वा ) संस्मृत्य ( ध्यात्वा ) 
से ( मम सञ्जस्य ) महान ( विशाल: ) विस्मयः ( याश्क्येम) 
[ जायते ] च ( तथा ) पुनःपुनः ( बारम्बारम ) हृष्यामि ( प्रसी- 
दांमि। हष प्राप्तोमि ) [ है धृतराष्ट्र! ] यत्र (यस्मिन युधिष्ठिरपक्ते ) 
योगेश्वर; ( सवैयोगसिदीश्वरः । सवेज्ञ:। सबैश क्तिसम्पन्न; । भक्तदुःख- 
सज्जन; । नियतरचनाखचितजगत्सश्यादि घटनायोग्यस्य ईश्वर; ) 
कृष्ण; (साचाज्चारायण्‌ः) [ तिष्ठति तथा] यत्र (यस्मिन पक्षे ) धनुद्धरः 
€ गांडीवधनुधोरी ) पाथ; ( प्रथासुत: अजनः तिति ) तत्त ( तर्मन्‌ 
यक्ते ) श्री. राज्यलक्ष्मीः ) विजय: ( शत्रुंपराजयजन्य उत्कर्ष; ) 
भृतिः ( उत्तरोत्तरं राज्यलददस्या; प्रदृद्धि: ) ध्रवा ( अच्यमिचारिणी। 
निश्चल । अचचला ) नीतिः ( नयः ) [ वर्तते इति ] मम 
~ (सञ्जयस्य') सति; ( विचार: )॥ ७४, ७५६ ७६, ७७;७८ ॥ 
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बालेदो आशीर्वाद देतेहुए कहते हैं, कि [ श्रद्वावाननसुयक्ष 
शुणुयादपि यो नरः ] जो प्राणी श्रडाबान है और निनदारहित ह 
वह सुतकरके भी लाभ उठावे अर्थात्‌ एकाग्रचित्त हाकरे किसी च्छ 
शोतिय शहानिएके मुख्से इस गीताशाखके उपदेशोका श्रवण करे तो 
[ सोऽपि मुक्तः शुसांल्लोकान प्राप्नुयात्पुशयकमशाम्‌ ] 
बह्‌ थी संसृतिबन्धनसे मुक्त होकर पुणय करनेवालोके शुभ लोकोंको 
श्र्थात खगादि लोकाँक्रो प्राप्त करे । 

हे अजुन ! यही मेश अन्तिम प्राशीर्बाद- सुननेवाह्लोंके प्रति 
है। क्योंकि वेदशास्तरोंमे श्रवण निष्ठाका अमोषेफल्ल वर्न किया है 
शौर यह श्रत्रणुनिष्ठा शानसाधनके चार उपायोमें प्रथम उपाय हे | 

देखो! इसी तत्वको शिवशकरके मुखारविन्दसे एक शुक (सुग्गा) 
पक्षी श्रवणुक्रर शुकदेव सुनि बनगया । 
फिर नवघा भक्तिकी निष्ठायोगे अवख पहली निष्ठा है जिसके 
दारा मुनिजन तथा लिय व्ह्मनिष्ठपुरुष संस्तिडन्डोते छुटकारों 
पकर भगवरूकित लाभ करते हे. प्रमाण--- “ को वा भगवतस्तस्य" 
पुण्यम्छोकप्य कर्मणः । शुद्धिकामो न शृणुयाद्यशः कलिसलाप- 
हं। ? (श्रीमहागवत स्कन्द १० अ० १ 'छो० १६) 

अर्थ--- आत्मशुडिकी कामनावाला ऐसा कौन पुरुष हे! जो 
७ उत्तमश्छोकोंसे स्तुति क्यिजाने योग्य कर्मवाले भगवानके कलिमल 
हरण यशका श्रवण न करे । फिर कहते हैँ १३ है 
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- # राज! नब दया युविष्षि।दि म्हयुस्प भी ठागरवोक वहेन हैं 
Et 


श्रौमद्भगक्द्रीला ` ˆ [ अध्याय १८ ]. 


गैर (दबा) निशचला थव्यभिचारिणी (-नीतिः ) + 
राजनीति बरदान रहती है ऐसी ही ( सस.) मेने ( सतिः ) दृढ 
रुम्मति हैँ अर्थात्‌ हे राजव ! पांडव अदृश्य विजय पावेगे यह निश्चय 
रको ॥ ७४, ७५, ७६, ७७, ७८ || 

भावार्थ:--- अब संजय राजा धुतराष्ट्रके मति कहता है, फि 
[ इत्यहं वासुदेवस्य पार्थस्य च महात्मनः ] यह इतना जो 
पुवर्मे कथन कियागया तिस वासुदेव और महात्मा अजुनके 
[सवादसिमसश्चीषमद्धत रोमहपशस्‌] रोमांचकारी और थाथ- 
यमय सम्वादको मैंने सुना | अर्थात हे राजग | मैं तो केवल 
आपका सारथी हूं मेरे मस्तिष्कमें इतनी शक्ति कहांसे आरूकती है, 
किम ऐसा गूढ रहस्य जो मेरी आंखोंसे दूरदेशर्म कथन कियागया 
है बिना सुने वा देखे समझसकु | पर किर भी वासुदेव शौर 
महात्मा अजुनका सम्बाद जो मैने आपको ज्योंवात्या कह सुनाया रो, 
केवल [ व्यासप्रसादाच्छूतवानेतदूगुद्ममहं परम] केवल महषि 
व्यासदेवके अनुग्रइसे मैंते इस परम गुह्य रहस्यको यहां बैठे बठे सुन 
लिया व्याके उक्त दावरायण आषिने मुझे दिव्यदृष्टि घदानकर यां 
कहदिया, कि तू यहां ही बेठा-चेठ। महामारतके सम्पूर्ण दृत्तान्तांको महा- 
राज घृतगष्ट्के प्रति सुदाया कर ! इसलिये मैंने बैठे-ढेठे दोनों महा- 
पुरुषाके सम्बादकी सुनलिया | वह सम्वाद केसा है, कि [ योग 
योगेश्वराकुष्णात्साक्षात्कथयतः स्वयम्‌ _]साक्षाव स्यं भग- 
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ढ री?) ७३ ॥ अऔषद्वमवंत्रीती त 
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यह शास्त्र मकटे किया जिसके सुननेसे तेरे हृदयमें किसी प्रका- 
रका मोह नहीं रहा ॥ ७३ | 
शोच सत कर मेरी बाते सुन | 
भु५-- कच्चिदेतच्छूत॑ पार्थ ! त्वयैकाग्रेण चेतसा । 
कचिदज्ञानसंमोह: प्रनष्टस्ते धनञ्जय ! ॥ ७२॥ 

पदच्छेद; पाथ ! ( एवापुत्राजुन ! ) खया, एतत्‌ 
( भयोपदिष्ट गीताशाखम्‌ ). एकाग्रेण ( सावधानेन ) चेतसा 
( चित्तेन ) कञ्चित, श्रुतस ( श्र्तोऽधारितए ) धनऽज्जय ! 
( सर्वान्‌विजित्य घनाहरणशीलाच्ुन ! ) ते ( तत्र ) अज्ञानसभोह: 
- ( शविवेकअनितमोहः ) कञ्चित, प्रनष्टः ( सवथा विनष्टः १) ॥ ७२ 

पदार्थः-- (पार्थ!) हे एथापुत्र ! ( त्वया ) तुने ( एतत्‌) 
यह गीताशास्र ( एकाग्रेण ) सावधान ( चेतसा ) चित्त हारा 
(कच्चित्‌ श्रतस्‌ ) क्या सुनलिया ? अर्थात में आशा करेता हूँ, 
कि तूने इसे एकाग्रतापूर्वक सुनलिया होगा ( घनञ्जय ! ) हे 
ग्रजुन | (ते ) तेरा ( अज्ञानसेमोहः ) अज्ञानसे उत्पन्न मोह 
(कञ्चित) क्या ( प्रनष्टः ) नए होगया? अर्थात में आशा करता हू 
कि नष्ट हागया होगा ॥ ७२ ॥ 

मावार्थ:--- अब भक्तवत्सल नटनागर भगवान श्रीकृष्ण चन्द 
अजुनको संतोष देतेहुए कहते हैं, कि| कञ्चिदेतच्छूत॑ पार्थ लगे 
काग्रेण चेतसा ] हे अर्जुन मैं आशा करता हूं, कितू ने एकाग्रचिच 
होकर इस गीताशाखको श्रवण किया होगा! बहुतेरे मनुप्योंका स्तरांत 
है, कि कुछ कालतके बात करते २ जिधर-तिघरेकी बार्तोकी ओर ध्यान 


३६५३ - - चमडगवड्ठीला . -.- , - अध्या» १८:] 


विजय थौरे ऐश्वयीकी ददि और अटल: राजनीति अवश्य वतमान 
रहेंगी | यही मेरी इढ मम्मति है । , 
सजयके कहनेका तात्पर्य यह है, क्रि इस मेरे अन्तिम 

वचनको सुनकर राजा धृत्तराप्ट संधि कग्लेवें तो उत्तमं हावे ।-. 

इसी आंशयसे कहता है, कि है राजा धृतराष्ट्र | तुम कृष्णो 
वसुदेवका पुत्र थोर अर्जुनको पण्डुका पुत्र मत समको क्योंकि इनकी 
गणना सामान्य पुरुषों नहीं है । में अपनी दिभ्य दृष्टिसे देख रहा 
हूं और अनेक पुराणोंडारो सुन चुका हू, कि ये दोनों नर नागय- 
शके अवतार हैं यह, नि थय हे, कि जहां एक अवतारको स्थिति हाती है 
तहां तो विश्वमान्नकी सम्पदा एक ही हाजांती हे । सब देव-देबी तहां 
ही पहुँच तिस अत .रेकी सेवा करत हैं एवम विपक्षी और 
शत्रुओक्ा नाश हाजाता हे । फिर जहां दो अवतार एकत्र हाजायें 
तहांकी बिजय) विभूति, श्री, नीति, मुभाव, पराक्रम, तेज, शौय,, 
बीथे इत्यादिका तो कहना ही क्या ह | इसलिये यदि तुम अपनी : 
सलाई चाहते हा ता संधि कानेमें तनक भी बिलम्ब मत करो! ' 
में अनी दिःप वृष्टेसे देख रेहा हुँ, कि यदि ,तुम संधि नहीं - करोगे 
तो तुम्हारे सब्र पुज एंक २ काके मार जावेंगे, राज्यले हाथ घोना पडेगा, 
हाथ मञ्ञ-सन्ञकर पडताना पडेगा और यही कहना पडेगा, कि हाय 
मेंने सजयकी बात नहीं मानी ! | 

है राजन ! संझति-सुख- नश्वर है राज्य-सुंख आगमापायी है । 
जो कुछ यह रचना देखी जाती है सब मायाकृत है इसलिये बुडिमान 
इस मायके प्रलोसनांकी ओर नहीं -देखते हें । बहुतेरे तो' राज्यसुख 


होन ॥ ७३ ॥ औमद्ावद्रीदा 7 7 १८४९ 


यहे शास्त्र ओर सी अधिक कहनेको उद्यत हूं! ले पूड अब क्या 
` - पूछता है ! इतना सुन अजुन बोला ॥ ७२ ॥ 
अजुन उवाच- 
मृ०-“ नष्टो मोहः स्मृतिलेब्धा त्वत्मसादान्मयाःच्युत !। 
स्थितोस्मि गतसन्देहः करिष्ये वचने तव॥ ७३ ॥ 


दच्छेद:-- अच्युत ! ( हे वासुदेव !) मया ( अर्जुनेन ) 
त्रलसादात्‌ ( तवानुग्रहात्‌ ) स्मृति: ( अनुभूतविपयज्ञानम्‌ । अतुः 

` भंबसंस्कारजस्यज्ञानस । यात्मबोधः ) लब्धा ( प्राप्ता ) सोहुः ( धर्मे- 
श्रधमधीदोषः । अज्ञानङ्ृतविपयेयात्मकबोधः ) नष्ट; ( बिनाश गतः ) 
ग्रतसन्देहः . ( तिचष्टसन्देहः . । निङ्चसँशयः ) स्थितः ( चुद 
` कत्तेब्यतारूपे तवानुशासने स्थितः ) अस्मि, तव ( सवैज्स्य मडिते 
बिणो वासुदेवस्य ) वचनम्‌ ( युद्धादिशासनवाक्यम्‌ ) करिष्ये 
{ पालयिष्यामि ) ॥ ७३ ॥ | 
पदार्थः-- ( अच्युत | ) हे अच्युत | ( लखसादात ) 

तुम्हारे अनुप्रहसै ( स्मृति; ) स्मृति ( सया लब्धा ) मेरे हारा 
लांभकोगयी अर्थात मुझे आत्मबोध प्राप्त होगया और ( मोहः ) 
मोह ( नष्ट; ) नाश होगया ( गतसन्देहः ) सन्देश दूर होगया 
( रिथितो$रिम') अब में अपने स्थानपर स्थित हूं ( तत्र वचनम ) 
अब मं तुम्हारा वचन ( करिष्ये ) व्योंकात्यो पालन कल्गा | ७३ ॥ 
भावाध:-जगुडसार श्रीआानन्दकन्द ब्रजचन्दुके समकानेपर थजुन 
यों बोला, कि [ नष्ठो मोह: स्छूतिलेब्धा त्वत्पसादान्मयी 


{3 श्रीमद्धगवद्वीता - ` . [न्ध्या १] 


चल्विनवशिखिपिच्छालाञ्छितं वांछितं वः ॥ २॥ 
कौन्तेयस्य सहायतां -करुणया गत्वा विनीतास्मनो, 
येनोछधितसत्पथः कुर्पतिश्चक्रे कुतान्तातिथि; । 
ब्रैलोक्यस्थितिसूत्रधारितिलक्रो देवः सदा सम्पदे, 
साधूनामसुराधिताथमथनः स्ताद्देवकीनन्दनः ॥ २॥ 
देवः पायांदपायान्तः स्मेरन्दीवरल्लोचनः । - ` 
संहारष्वान्तविध्वैसहँस; कंसनिषूदन; ॥ ४ ॥ 
पान्तु वो जलदश्यामा; शार्डज्याघातकर्कशाः | 
भलोक्यमरडपरतस्माश्‍चत्वारो हरिवाहदः ॥ ५॥ ` 
गुणात्मनरतेऽपि शुणान्विमातु, 
हिताऽ्रतीर्णस्य क इ शिरऽस्य । 
कालेन येर्वा विमिताः सुकरूपे- 
भृषांतवः खे मिहिका युभासः॥ ६ ॥ - 
तत्तऽतुकम्पां सुसमीक्षमाणो, 
थुञज्ञान एवात्मकृतं विपाकम्‌ । , 
टठदाग्वपुसिबिदधन्ञमरते 
जीवेत यो सुक्तिपदे स ठायभाक ॥ ७ ॥ 
मन्दारसछिसकरन्द सुलुब्धसूं गा;, 
प्रोत्कणिठताः सुसुविरध्वनिभिसंयुशः । 
घीणारेवेण विगतक्रियगन्धत्ाहा | 
सायन्ति वेशरणितेनः वल्लेन भक्ता-॥ स 


रेह ॥७7994१७०६१७७,७८ ॥ ग्रीमद्रगवदीता - १६११ 
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म्‌०--इत्यह वासुदेवस्य पाथेस्य च महात्मन: । 
सम्वादमिमसश्रौषमद्भुतं रोमहर्षणम्‌ ॥ 
व्यासप्रसादाच्छृतवानिम गुह्यमहं परम । 
योग योगेश्वरात्कुष्णात्साच्चात्कथयतः स्वयम्‌ ॥ 
राजन्‌ संस्पृत्य संस्मृत्य सवादमिममद्ुतम। ` 
केशवार्जुनयोः पुण्य ष्यामि च मुहुम्मुंहु:॥ 
तञ्च संस्टत्य संस्पत्य रूपमत्यद्भुतं हरेः । 
` _ विस्मयो में महान राजन दृष्यामि च पुनःपुनः ॥ 
यत्र योगेश्वरःकृष्णो यत्र पार्थो धनुधेरः । 
त्ने श्रीविजयो भूतिधुंबा नीतिमंतिर्मम ॥ 
॥ ७४, ७४५, ७६, ७७, ७८, ॥ 
'पदच्छेदः--- इति (एउम्मकरेण ) [ दे इतर! ] अहुमु 
(सम्जयोइहम्‌) बासुदेचरय ( सर्वान्तर्यामिन; श्रीकृष्णस्य) च (पुनः) 
पाथेर्य ( पृथापुत्रस्याईनरय ) इमम्‌ ( पूर्वोकतगीताशाखरूमस्‌ ) 
अद्भतम्‌ ( चित्तस्यातिविस्मथकारकम ) रोमहर्षणम ( अद्दतरसा" 
थायेकतया रोमाञ्चकरम ) सश्बादम्र ( परसरोलापम्‌ ) शौर 
पप (श्रुतवान्‌) व्यासप्रलादाव ( दिव्मवुदानिस्पोशुगह: चार 
रसादः तसमात्‌) स्‌. ( सञ्जयः ) इमम्‌, परम, सुद्यम (निगु 
समृ ) योगम्‌ ( योगशाखम ) ख्यम्‌, साक्षात कथयत (वदत) 
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होक ॥9२,०३,३६,७७,७८॥ श्रीमरयबहीता क 


पदार्थः ( इति ) इस प्रकारेसे जो कुछ पूर्वमे कथन किया" 
गया है तिस ( बासुदेवस्य ) श्रीकृष्णके ( च ) तथा ( मह्ालनः ) 
महात्मा ( पार्थस्य) अजुनके (श्रद्भुवम) भाश्चयेमव (रोमइर्छम) 
शेमांचकारी ( इमम ) इस गीताशारत्ररूप ( सम्वादस्‌ ) सम्बादको 
(अहम ) मैने ( अश्रोषम ) सुना [ हे धृतराप्ट | ]( व्यासप्रसा- 
दात ) व्यातजीके अबुप्रद्से ( अहम ) मैंनें ( इसम्‌ ) यह 
£ परमम्‌ ) परम ( शुह्यमस ) गोपनीय ( योगम ) योगशाख्र 
( खयम्‌ ) परमेश्वररूप ( योगेश्वरात ) योगेश्वर ( कृष्णात ) 
कृष्ण भगवानके मुखारविः्दसे ( साक्षात्‌ ) प्रतक्ष ( कथयतः ) 
कथन होताहुमा ( श्रुतवान ) सुना ( राजम्‌! ) हे राजन ! 
घृताष्ट| (केशवा जुतयो: ) श्रीकृष्ण और अजुनके ( इमम ) इस 
( पुण्यस्‌ ) पबित्र ( च ) तथा ( श्वद्धुतम्‌) अद्भुत ( सम्वा- 
दस्‌) सम्वादको ( संस्मृत्य संस्मृत्य ) स्मरेण झरते-करते 
(सुटु: घुहुः) बार-बार ( हृष्यामि ) हमको प्राप्त होता हू ( राजन ! ) 
है राजन !( च) पुनः ( हरेः ) श्रीकृष्णजीके (तव ) उस 
( भ्रत्यदभुतम ) विलक्षण ( रुपमू ) ) विश्वरूपको ( संस्सृत्य 
सरमृत्य) स्मरण करते-करते (मे) सुके (महान) बडा ( विस्मयः ) 
आशच होता है ( च) तथा ( पुनः पुनः ) वारःवार ( हृष्यामि ) 
हषो पात होता हूँ ( यत्र ) जिस पमं ( योगेश्वरः ) सव योगियेंकि 
ईश्वर (कृष्णः ) सात श्रीकृष्ण मगवान ( यत्र ) तथा जित दलले 
(धनुद्ध॑र; ) गांडीवधनुर्थारी ( पार्थः) एथासुत रञ्जन रहते हैं ( तत्र) 
तहां ( श्री; ) राज्यलक्षमी ( विजयः) विजय ( भूतिः) | अयोकी 

| ४८६ 


इ) श्रोमद्धगवद्गीता-छोकानकमणिका । 
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रो ॥०8१०११७३१७०७१७ ॥ त्रीमळतमदीता ३२१९ 
Sn ne री 
वान कृष्णचन््रके सुखारविम्द्से कथन वियाहुआ है और मुक्ति तथा 
अक्तिका प्रदान करनेवाला है । सर्वप्रकार मंगलकारक है इसलिये 
[राजन संस्मृत्य संस्टृत्य सम्वादसिममद्धतस्‌ | हे राजन ! 
इस आश्चर्यमय सम्वादको स्मरेण करते-करते तथा इस [ केशवा- 
जुनयोः पुण्ये हृष्यासि च पुनःपुनः ] केशव चौर भर्जुनवीफम 
पवित्र वार्ता हृदयमें साते-लाते मैं परमानन्द प्राप्त करा हूं 


फिर [ तेचच संस्छ्य सस्र्त्य रूपमत्यद्भुतं हरे; ] तिस 
सगत्रानके अदभुत रूपको रमरण कर्तेकरेते अर्थत अर्जुनके सम्मुख 
« दिव्यदृष्टि प्रदान कर जो भगवानने अपना विराटूझूप दिखलाया तिस 
रूपको सेने भी. अपनी दिव्यदष्टिसे देखलिया वह अदभुतरूप मेरे 
हृदयसे कभी विलग हानेवाला नहीं है इसलिये [ बिस्मयो मे 
महान राजव दृष्यामि च पुनः पृः ] हे सजन ! मुझे महान 
आश्यथ होता है और में बग्वार हर्षित होरेहा हूं । 
अब सजय यह विचार कर, कि राजा पृतराष्ट्र कदाचित मेरी 
बातको सुन | सम्धि करनेकी आज्ञा देदेवें तो युद्ध सक जावे और 
सहसों वीरे श्रकारण आश देनेसे बच्जावे इसलिये फिर राजा घृतराष्ट्रसे 
कहता है, कि [ यत्र योगेश्वर: कुष्शो यत्र पार्थो घनुधरः ] 
जहां जिस पत्नमें, दलमें, स्थानमें, भर जिस लोकमे योगेश्वर भगवान 
कृष्णचस्ट् अपनी योगमायासे सम्पूर्ण संसारको नचानेवाले उपरिथत हों 
तथा जहां गांडीव धनुषका धारण करनेदाला अर्जुन वतमान हो 


- [ वन्नं श्रीविजयो भूतिधूबा वीतिर्मतिर्मस ] वहां लदी, 
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इही» ॥ ७४,७३,७६,७७,७६। भौपडगवद्वीता ३८९७ 
स्स्स त 2 प 
परित्याग कर बनोंने जा माझहजनते भावत्वकवपत्रे प्राप्त कते ह 
क्योंकि यह संसारे केवल एक सप्ननगर है। जैसे स्प्नमे कोई 
दरिद्र करोडोंकी सम्पत्ति पाकर करोड़ों मुद्रां और मोहरोंकी गिनती 
क-ने लंगजाता है इतनेमें स्वप्न टूटजानेसे एक मुद्रा वा एक मोहर भी हाथ 
नहीं थाता क्योंकि ये सब इन्द्रजालवत्‌ हैं । प्रमाण--- “ प्रकृतेः 
परिणामो वा जगरकिखिन्द्रजालत्रत ” अर्थात्‌ इन्द्रजालके समान 
` यह प्रकृतिका परिणाममात्र है यथाथ कुछ भी नहीं | यदि यह 
कहो, कि मेरे ही पुत्र तो राज्यलोमसे युद्ध नहीं कर्हे हैं पांडव भी 
ˆ तो र्यके लोभसे युद्ध कररहे हैं तो हे राजन | पांडव लोमी नहीं हैं 
चे तो यों कहते हैं, कि हमारी शरीरयात्राके निर्वाहकेलिये वेवल पांच ही 
आमदेदो । फिर पांच ग्राम देकर सन्धि करलेनेंमें तुम्हारी क्या हानि है ! 
तुम्हारे कल्वाणके निमित्त मुके जो कुछ उचित था कहदिया अब 
तुम्हारी इच्छा ! जो चाहो करों! अब में फिर इस विषयमे 
कुछ कहनेकेल्लिये मुख नहीं खोलूंगा इतना कहकर संजय भी चुप 
हीगया ॥ ७४, ७५, ७६, ७७, ७८॥ 
बृन्दारण्ये तपनतनयातीखानीरकुब्जे, 
गुञ्जन मञ्जुभूमरपटलीकाकशीकेलिमाजि । 
आमीराणां मधुरसुरलीनादसम्मोहितानां, 
मध्ये क्रीडन्नवतु नियते नन्दगोपालतालः ॥ १ ॥ 
अभिनः नवनीतस्निः्धमापीतदुर्ध, 
दधिकणपरिदिग्धं सुरंग सुरारेः । 
दिशतु सुवनकुच्छच्छेदितापिच्छरुच्छ" 
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केयूरचुम्विततमनो हरताहुयुसमं, 
यच्चापितं भवति कण्ठतटे स्वमातुः । 
दुःखं विवाशयति संयतशखलाया:, 
जाने कदा तदिह माल्यति हंसकण्ठे ॥ ६ ॥ 
ईति श्रीमत्परमहसपरिधूजकाचार्य्येश औस्ामिना हंसस्वरुपेण 
विरक्तायां श्रीमझगवदीतायां हंसनादिन्यां टीकावां 
मोचलन्न्यासयोगो नामाटादशोऽध्याचः ॥ 
॥ पञ्षमारते भीमपपदि तु द्िकवाहिक्षमोश्या : ॥ 
न A 
इत्येदशोश्‍व्याय: । 2 


>" 


फज्याशीत्यधिकेकोनविशतिशततमे वेकमे डे काल्गुनङ्कष्ण 


पञ्चम्यां गुरुवासरे समाप्तेय॑ व्याख्या ॥ 
॥ विक्रम्य १६८१ सनू (११४ ई०॥ 


क्रि 3694) > 2 य्य 76 04 है 
DS र 
ह श्रीमद्भावह्वीता हंसनादिनीटीका समाप्ता 5 
द कपास ट्र 


ककत 


॥ अनेन श्रीकृष्णाम्रज: प्रीयताम ॥ 
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बद्दिरंतश्च/ भूतानाम्‌ 
बहूनां जन्भनामन्ते- - 
बहूनि से ऽयतीतानि 
बंछुराव्मान्रस्तस्यः = 
बाहास्परशॉध्चस कत्मा ; . 
बीजं मां खर्वभूतावाम्‌ 


बुद्धियुक्तो- भहातोह,. - 


बुद्धिर्शानमसंमोदः -' 
बुद्धेमेंद छृतेश्चेव . 


बुदूष्या विशठुदुध्या युक्तो 


बृहत्लाम तथा साम्नाम्‌ 
` ब्राह्मणी दिःप्रतिष्ठाहम्‌ ` 
ब्रह्मणयाष्प्राय कर्माणि 
ब्रह्मभूतः प्रसन्नात्मा -- 
्रह्मापरों :शरह्महचिः 
ब्राहझणक्तत्रियविषाम्‌ 
भः | 
भफ्त्यात्वनन्या शक्यः 
सव्या मामशिज्ञानाति 
भयाद्रणादुपरन्त 
भवान्‌ भीष्मश्च करणश्च 
भवाप्ययो. हि भृतानाम्‌ 
भीष्मद्रोणअसुखतः | , 
सतत्रामः स एवायम्‌ 
भूमिरापोऽनलो चाँयु, 
भूस एव मंहावाद्दो 
भीक्तारं यज्ञतपताम 
श्लोगैश्वर्यप्रसक्तानाम ; 


१ , स, ॥ 
मचित्तः सर्चेदुजोणि ` 


भैचिता मइुँदतआणा! _ 


मंत्कर्मेकन्मत्परमो- 
मन्तः परतरं नान्यं 
रद कट 
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